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Wie aandacht vraagt voor „het zeeuwsche mysticisme” 
toont daarmee dat hij uitgaat van het denkbeeld, dat het 
mysticisme in den zuid-westelijken hoek van ons vaderland {) 
een eigen stempel draagt. Dat zijns inziens hetgeen in dit 
opzicht in die landstreek valt aan te treffen, hem niet slechts 
in aanraking brengt met een algemeen verschijnsel, voorzoover 
dat gevonden wordt binnen zekere, min of meer willekeurige 
aardrijkskundige grenzen. Maar met een afzonderlijke nuance 
daarvan. 

Mij dunkt dat goede grond om dat denkbeeld te koesteren, 
waarlijk ook niet ontbreekt ! 

Natuurlijk: een geheel op zichzelf staande geestesrichting 
is dat zeeuwsche mysticisme niet. In hoofdzaak vertoont het 
uiteraard het beeld dat het mysticisme overal vertoont. Het 
beeld van de verdoold geraakte mystiek °), van de overmatige 
waardeering van het innige leven. Van dat geestesverschijnsel, 
dat de openbaring Gods in de H. Schrift vervangt door Zijn 
openbaring in het hart van den individueelen geloovige, het 


)) Dat, ook al spreek ik van een afzonderlijk zeeuwsch mysticisme, 
zulks toch niet zeggen wil dat bij de provinciale grens het verschijnsel op- 
eens bot zou ophouden, spreekt natuurlijk vanzelf. 

2) Over de beteekenis der woorden op isme zie: J. Woltjer, Infel- 
lectualisme ; rede op de algemeene vergadering der „Vereeniging voor Chris- 
telijk-nationaal schoolonderwijs’, 15 Sept. 1909 (Hilversum z. j.) bladz. 4. 
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werk van Christus achter dat van den H. Geest doet ver- 
dwijnen en min of meer pantheïstisch voor den wedergeborene 
niet alleen de kloof gedempt acht tusschen Gods heiligheid 
en onze zonde, maar eveneens tusschen Zijn oneindig en ons 
creatuurlijk wezen. Maar met dat al: reeds bij oppervlakkige 
kennismaking met dat zeeuwsche mysticisme, bemerkt ge dat 
het die genoemde eigenaardigheden toch volstrekt niet in 
zuiveren toestand oplevert. Allereerst moet het u — als ge 
het, zoover mogelijk, als geheel overziet — treffen, dat de 
mystieke toon er in geen zeer diep geluid doet hooren en dat 
de zelfbeschouwing en zelfontleding, die uit den aard der zaak 
het mysticisme pleegt te vergezellen, hier niet treft door haar 
doordringend karakter. En tegelijk springt duidelijk in het oog 
dat het zich van de gewone openbaring van dat verschijnsel 
onderscheidt door een sterk nomisme; door een niet eens zoo 
dunnen wettischen draad, die er doorheen loopt. 

En werkelijk dus: er is een specifiek zeeuwsch mysticisme. 
Er is een overschatting van het subjectieve element in het 
leven der godsvrucht, die in het bijzonder aan het zuid- 
westen van ons land moet worden eigen geacht. 

De analyse daarvan, waartoe ik me hier zet, zal — dunkt 
me — het bevredigendst verloopen en het gemakkelijkst tot 
eenig resultaat kunnen leiden, wanneer ik achtereenvolgens 
langs een drietal wegen het voorwerp onzer belangstelling 
tracht te benaderen. Namelijk: historisch, dogmatisch en ten- 
slotte psychologisch. 


1 
Behalve de calvinistische reformatie zijn er in de kerk- 
geschiedenis twee verschijnselen aan te wijzen, die zoowel 
met Zeeland bijzonder nauwe aanraking hebben gehad, als 
ook met het mysticisme in dat landsgedeelte althans genoeg- 
zaam punten van overeenkomst bezaten, om het vermoeden 


bij ons te doen rijzen, dat er samenhang zal hebben bestaan. 
Het zijn: Puritanisme en Labadisme'!). 


Ta 
) Een derde specifiek zeeuwsch religieus verschijnsel, het Hattemisme, 


komt niet in aanmerking; omdat het meer tegen het mysticisme reageerde, 
dan dat het er verwant mee geweest is. 
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In de jaren 1663 en later verschenen van uit Amsterdam 
meerdere boeken ter markt, die op hun titelblad vermeldden 
afkomstig te zijn uit een winkel, die — bij wijze van uit- 
hangteeken — den naam droeg van ... Willem Perkins, 
den bekenden engelschen „practizijn”, of schrijver over de 
practijk der godzaligheid !)! Welsprekend getuigenis hoe de 
puriteinsche godgeleerdheid bij onze voorouders destijds als 
kind thuis was | 

Maar nergens was de aanraking tusschen haar en onze 
vaderlandsche Gereformeerden toch zoo nauw als in Zeeland. 

Gedeeltelijk heeft de aanleiding daartoe zeker gelegen in 
het drukke handelsverkeer, dat die provincie met Engelands 
hoofdstad en in het algemeen met de oostkust van het ge- 
bied onzer overzeesche buren verbond. Niet minder zullen 
de kerkelijke relaties in deze een brug hebben gevormd; 
meer dan nauw als die waren, reeds van de periode der z.g.n 
vluchtelingenkerken af, toen Alva's schrikbewind tienduizenden 
in Londen, Norwich, Sandwich, Colchester en dergelijke 
plaatsen over de Noordzee, een toevlucht deed vinden, Maar 
rechtstreeksche connecties zullen toch nog wel het leeuwen- 
aandeel hebben gehad in het teweegbrengen dier aanraking. 

Dat een man als Willem Teelinck, tijdens een verblijf in 
Engeland, een geruime poos in puriteinsche kringen heeft 
vertoefd niet alleen, maar dat zijn leven daar ook de crisis 
heeft doorgemaakt, tengevolge waarvan hij de rechtsstudie 
eraan gegeven heeft, om zich van nu af te gaan wijden aan 
de theologie ?°), moet — gezien de invloedrijke positie, die 
hij later in Zeeland heeft ingenomen — het Puritanisme in 
die geheele provincie wel tot een zeer bekende en veelbe- 
sproken geestesinrichting hebben gemaakt. Zoo het dat ten- 
minste al niet eerder geworden is. Reeds tientallen van jaren 
zelfs eerder. En dat tengevolge van het feit dat de provin- 
ciale hoofdstad, Middelburg, in de dagen dat koningin Eli- 
zabeth over Engeland regeerde en zich niet ontzag haar 
onderdanen, die niet tot de episcopale staatskerk behoorden, 


I E. Moes, De Amsterdamsche Boekdrukkers DI II (Amst,) blz. 297, 
2 W.J M. Engelberts, Willem Teelinck (Amst. 1898) bldz. 9—17, 
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te vervolgen, een tijdlang tot zelfs aan een tweetal puriteinsche 
Kerken herberg heeft verleend. 

Feitelijk is het begrip „Puritanisme” niet een enkelvoudig, 
maar een samengesteld begrip *)! Ze omvatte, deze richting, 
niet slechts één enkel soort van menschen, maar alle niet- 
Anglikanen werden tot haar gerekend. Allen, die meenden 
dat de reformatie der engelsche Kerk onder koning Hendrik 
VIII teveel een reformatie alleen in naam en niet in der 
daad was geweest. 

Met name bestond ze uit twee hoofdgroepen. Uit het 
Presbyterianisme, dat het in hoofdzaak alleen te doen was 
om een schriftuurlijker kerkinrichting, dan in de staatskerk 
met haar ‘bisschoppelijke regeering en haar nog vrijwel 
roomsche liturgie te vinden was; benevens om een ernstiger, 
vromer levenswandel. En uit het Independentisme, dat zich 
van dat Presbyterianisme daarin onderscheidde: dat het, uit 
vrees voor veruiterlijking van het godsdienstig leven, aan 
„leekenprediking’ boven den ambtelijken dienst des Woords 
de voorkeur gaf, aan den Doop ongeveer in het geheel geen 
waarde hechtte en — zij het dan al niet volkomen bewust — 
toch zeer beslist uitging van de gedachte dat alleen die ge- 
loovigen tot de kerk behooren mochten, die van hun geloof 
verzekerd waren °). 

Welnu, elk van die beide hoofdgroepen van het Puritanisme 
is een tijd in Walcherens centrum vertegenwoordigd geweest. 
Weliswaar, tenminste wat de Independenten betreft, slechts 
voor kort. En evenzeer, voorzoover we weten, niet door 
zoo'n groot aantal aanhangers. Maar wat aan de kwantiteit 
ontbrak, werd door de kwaliteit ruimschoots vergoed. Met 
name in den eersten tijd dat ze hier vertoefden, in den tijd 
van omstreeks 1580, hebben beide gemeenten het geluk gehad 
dat de leiding in hun midden berustte bij de allerbeste krach- 
ten, waarover zoowel het Presbyterianisme als het Indepen- 
dentisme ooit hebben kunnen beschikken. 

De Independentistische gemeente toch stak hierheen over 


1) Herzogs Realencyclopädie® in voce, Bnd XVI, S. 324. 
£) a, w., Bnd, XVI S, 339; in voce Seekers, Bad. XXIV, S. 490, 491, 


Ed 
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onder aanvoering van Robert Browne, een man die onder zijn 
geestverwanten zulk een vooraanstaande plaats heeft ingeno- 
men, dat ze gedurig naar hem „Brownisten'’ worden genoemd. 

Thomas Cartwright, de voorganger der Presbyterianen, al 
niet veel anders, was een dienaar des Woords van zulken 
aard, dat Buddensieg, in het artikel dat hij aan hem 
gewijd heeft in Herzogs Realencyclopädie® hem „einer der 
tüchtigsten Vorkämpfer’ van de puriteinsche ideeën noemt 
en zich zelfs gerechtigd acht hem den titel van: „vader van 
het Presbyterianisme'' te geven. 

En werkelijk mag dus wel gezegd worden dat Zeeland met 
de krachtigste openbaringen van het Puritanisme in zelfs zeer 
nauw contact is geweest. 

Hetzelfde geldt, in niet mindere mate dan ten aanzien van 
dit Puritanisme, dan voorts ook wat betreft het Labadisme, 
de denkbeelden van Jean de Labadie. 

Gelijk bekend is heeft deze de Labadie in den loop van 
zijn verblijf in ons vaderland niet alleen in Middelburg en 
Veere, maar voor een tijdlang ook te Amsterdam gewoond. 
Zeeland heeft hem echter toch eigenlijk slechts in de volle 
ontplooiing van zijn actie bezeten. 

Toen hij in 's lands hoofdstad kwam was zijn kracht reeds 
min of meer gebroken! Niet alleen heeft hij daar nooit meer, 
met zijn welsprekend, hartstochtelijk woord, het groote, offi- 
cieele kerkgehoor kunnen bereiken, maar zich genoopt gezien 
zich te beperken tot den kleinen kring der huisgemeente, die 
hij er rond zich had weten te verzamelen. Doch bovendien : 
werd niet vanaf het eerste oogenblik dat hij zijn tenten aan 
het IJ had opgeslagen, vanaf den kansel en in de consistorie- 
kamer rusteloos tegen hem geĳverd? En uit zijn afzetting 
door de waalsche synode van 1669 en zijn verbanning door 
de Staten van Zeeland, die kort daarop is gevolgd, een 
krachtig en werkzaam wapen tegen hem gesmeed, teneinde 
zijn opgang te voorkomen en de mogelijkheid van het oefenen 
van invloed af te snijden !) ? 


1) Hetgeen deze studie over de Labadie meedeelt is hoofdzakelijk ont- 
leend aan W. Goeters, Die Vorbereitung des Pietismus (Utr. 1911). 
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Hoe heel anders was dat evenwel niet van 1666 tot 1669, 
toen Walcheren het tooneel zijner werkzaamheid was ! 

Weliswaar was hij ook toen al niet voortdurend een vol- 
komen vrij man! October 1667 immers werd hij reeds voor- 
loopig geschorst, zoodat hij strikt genomen ook in Zeeland 
maar ongeveer een jaar en drie maanden een arbeidsveld 
heeft gehad, waarvan zich de grenzen even ver uitstrekten 
als die van de kerk het deden. Maar dat eene, ruim gemeten 
jaar heeft hij, in zijn werk, dan toch blijkbaar zulk een kracht 
ontwikkeld, dat het aan het eind ervan reeds totaal onmo- 
gelijk was geworden het geluid van zijn stem te dempen en 
dat zijn woord — toen hij om zijn schorsing zich tot het 
houden van conventikelen moest gaan bepalen — ver door 
de muren van het huis, waarin deze tesamen.kwamen, heen- 
drong. En zoo valt dus metterdaad niet te ontkennen, dat 
het ook ten aanzien van deze richting Zeeland geweest is, 
dat het merkbaarst voeling met haar heeft gehad. 

Maar heeft die nauwe aanraking onzer provincie met dat 
Puritanisme en Labadisme nu ook tot het ondergaan van 
hun invloed geleid? En met name: kunnen we werkelijk 
met eenige zekerheid de meening uitspreken, dat het tegen- 
woordige zeeuwsche mysticisme in de eigenaardigheden 
die het vertoont nog altoos de sporen van dien invloed 
laat merken? 

Het eerste deel van die tweeledige vraag mag met gerust- 
heid bevestigend beantwoord worden. Zelfs in sterke mate 
heeft het beeld van het 17e eeuwsche kerkelijke en gods- 
dienstige leven in Zeeland, met zijn eigenaardige kenmerken 
van naar wereldvlucht neigend precicisme ten aanzien van 
den levenswandel en zijn nadruk leggen op de noodzaak van 
beleving van de religieuse waarheid, zijn trekken zoowel aan 
Presbyterianisme en Independentisme, als aan de stellingen 
en inzichten van de Labadie ontleend. 

Was het niet juist de particuliere synode van Zeeland, die 
zich geroepen achtte om ter synode te Dordrecht van 1618/19 
de vraag te berde te brengen of het niet goed zou wezen 
de studenten in de godgeleerdheid voortaan ook in dat zoo 
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bij uitstek puriteinsche vak van „de practijke der godsalicheyt”’ 
en de christelijke zedeleer te bekwamen !) ? 

Als ge een onderzoek instelt naar de voorgeschiedenis van 
die eigenaardige onderscheiding tusschen „yet ceremoniaels” 
en „yet moraels”’, waarvan in de acta van ons bekend concilie 
in betrekking tot het sabbatsvraagstuk gewag wordt ge- 
maakt: vindt ge dan niet als de meest plausibele verklaring 
van het aanvaarden dier onderscheiding genoemd, dat men 
er zich bij neergelegd heeft, als bij een compromis ®)? Een 
compromis tusschen de vrije oud-calvinistische zondagsop- 
vatting, die o.a. door Gomarus, destijds hoogleeraar te Mid- 
delburg, werd voorgestaan en een later opgekomene, meer 
wettische, als twee druppels water op de puriteinsche gelij- 
kende, die vocral onder de Zeeuwsche broeders haar aan- 
hangers vond ®)? 

Treuwens, heeft Amesius, in de opdracht, waarvan hij de 
oorspronkelijke latijnsche uitgave van zijn, nog altoos be- 
roemde: Vijf boeken van de Conscientie heeft voorzien, het 
niet met zooveel woorden gezegd dat de practicale zin, die 
hij tot zijn vreugde in de zeeuwsche Kerken aantrof, en die 
hem juist aanleiding gaf die opdracht tot de Staten van Zee- 
land te richten, ofschoon die hem wel niet kennen zouden, 
vooral tot ontwikkeling was gekomen door den ijver van 
Willem Teelinck, van den man m. a. w. omtrent wien ik 


1) H.H. Kuyper, De Posf-acta (Amst. 1899) bldz. 417, 418, 442. 

2) H.H. Kuyper, a. w., bldz. 180—183, 190—193. 8 

3) Dat intusschen het opkomen van die strengere zondagsopvatting niet 
alleen aan het Puritanisme is te danken, is m. i. wel zeker. In allen gevalle 
zal de weerklank die ze hier vond sterk in de hand zijn gewerkt door het 
feit dat hierten aanzien van de sabbatsviering, evenals in Engeland, groote 
laxheid werd gevonden onder het volk. Merkwaardig isin verband met het 
doen van de dordtsche synode zeker de uitspraak van Calvijn, in diens 
Institutie B. IL, Hfdst. 8$ 34: ... „de beuselinghen der valsche Profeten, 
die in voorgaend' eeuwen den volcke een Jodisch gevoelen in-gegeven hebben, 
niet anders bijbrengende dan dat afgeschaft zij dat geen 't welk in dit gebodt 
ceremonieel was (dit noemen sij op hare spraeck de weerdeeringh van den 
sevenden dagh) maer dat hetgeen dat tot de zeden behoort alsnoch blijft, 
teweten, d’ onderhoudingh’ van eenen dagh in de weeck (ed. 1889) bidz. 217. 
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reeds meedeelde dat het Puritanisme aan zijn zielsbestaan zijn 
nieuwen koers heeft gegeven? Toen hij schreef : „Annun- 
ciatur per omnia loca vicina, pietatis doctrinam, in vestris 
ecclesiis magis efficaciter ad praxin cum a pastoribus dirigi, 
tum ab auditoribus transferri, quam in plerisque aliis coetibus, 
eadem licet veritatis doctrina confoederatis, hactenus datum 
est observare. Hac laude conspicuus, et per omnes ecclesias 
Belgicas insignis fuit ..... eximius servus Dei, D. Guliel- 
mus Telingius, qui in isthoc genere fidelem operam, qua publice, 
qua privatim, tam voce quam scriptis, adeo navavit, ut hic ipse 
zelus domus Dei ipsum comedisse vere dicatur”’ 1) .... 
Doch dit alles betreft nu nog alleen invloeden van het Pres- 
byterianisme | Sporen van Independentisme en Labadisme zijn 
daarmee nog niet genoemd. Toch hebben ook deze niet ont- 
broken. î 
Wat het Independentisme betreft maak ik dat op uit het 
besluit dat de classis Walcheren 11 Juli 1602 ter uitvoering 
toevertrouwde aan de predikanten van Middelburg: „datmen 
eenen brief int Latijn aende professores theologiae te Leyden 
schrijven sal, om haer gevoelen te vernemen over eenige 
punten, die de Brunisten alhier drijven. Insgelijcks dat men 
schrijven sal aenden kerckeraedt van Amsterdam, om vandaer 
advys te hebben hoe sij met haeren Brunisten handelen” *). 
Nooit toch, dunkt me, zou zulk een besluit genomen zijn, 
als men in Zeeland niet had bemerkt dat de denkbeelden 
dier Brownisten niet alleen in hun eigen, congregationalistischen 
kring heerschten, maar ook daarbuiten aanhangers gewonnen 
hadden. Trouwens, als we eens op Pontiaen van Hattem, 
den bekenden predikant van St. Philipsland letten, als we 
eens nagaan hoe deze — in zijn tot op het kantje van anti- 
nomianisme af nadruk leggen op de rechtvaardigmaking uit 
het geloof, zonder de werken — daarbij uitdrukkelijk reageert 
tegen hen, die dien geloovige 't hoogst achten, die zijn hoofd 


il H. Visscher, Gul, Amesius, (Haarlem 1894) bidz. 166, noot 3. 
) Archief der Synode van de Nederlandsch-hervormde Kerk te 's-Graven- 
hage: Acta der Classis Walcheren Band 1602-1622, sub 11 Juli 1602. 
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kan laten hangen als een bieze, zijn taal met diepe zuchten 
vergezelschapt, zijn woorden voortbrengt op een teemende en 
lijmende wijze, en vóór alles een zekere godvruchtigheid zoekt in 
het gestadig twijfelen aan zijn gemeenschap met Gods Zoon !), 
dan ligt ook in dit verzet het bewijs opgesloten van zulken 
Independentistischen invloed, want de overeenkomst tusschen 
de beschrijving die hij van zijn tegenstanders geeft en het 
beeld dat Macaulay biedt van de Cromwellianen, en speciaal 
van de mannen van het Barebone-parlement, treft terstond ?). 

Emdelijk: de invloed van de Labadie! Is het eigenlijk niet 
water naar de zee dragen daarvan nog bewijs te gaan leveren? 
Toch noem ik iets! Dat gedurende den tijd, dat de vreemde, 
maar toch in ieder geval meer dan gewone man te Veere 
verblijf hield, zoo dikwijls hij daar optrad de weg van Middel- 
burg naar het oude, historische stadje zwarter zag van menschen 
dan het nu des Donderdags, op marktdag, het geval is®), is 
een feit waaraan ik nog niet veel beteekenis hecht. Men kan 
een gevierd, veel gehoord prediker zijn en toch tenslotte nog 
weinig spoor nalaten, Veel belangrijker lijkt me in allen gevalle 
dat er omstreeks het jaar 1670 door de zeeuwsche Kerken 
opeens een kennelijke drift naar reformatie gaat. En niet 
minder: dat in dien zelfden tijd meermalen op eenvoud en 
soberheid in de kleeding wordt aangedrongen. 

Het is een vrijwel algemeen bekend iets dat de Labadie 
een heftig tegenstander is geweest van het dragen van 
sieradiën en van alles wat zweemde naar opschik. De vele 
pamfletten, die tegen hem verschenen zijn en die — om zijn 
preektrant te beter te kunnen aan de kaak stellen — hem 
gedurig sprekende invoeren, geven daar — zij het dan allicht 
wel wat overdreven — een duidelijk en door zijn kleurigheid 
niet onaardig denkbeeld van. Voordurend laten die hem 
uitvaren — behalve tegen het slapen van zijn hoorders — 


1) De Gids, Jrg. II (1885), deel IV, bldz. 94. 

2) Zie Th. B. Macaulay. The history of Engeland (Tauchnitz edition) 
1, pag. 161-163. 

3 W. Goeters, a. w., S 252. 
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tegen „mouches”, „rubans'’, „pendans d’ oreilles”’, „brasselets’’, 
„chaînes d'or” en dergelijke !). Of het luidt: „cela me plait 
fort de voir nos soeurs qui sont icy avec des munches qui 
leur couvrent les coudes, cela est chrétien; il vous manque 
pourtant encore quelque chose, tenés voilà nôtre soeur proche 
de ce pillier, la fille de nôtre soeur Nilson, qui a encore un 
peu de mondanité, avec des crochets d’ argent à sa Bible, 
ha si vous n'ôtés cela, ma soeur, vous ne pouvés être par- 
faitement regenerée °). Welnu, is het in verband daarmee nu 
niet opmerkelijk dat de acta van den kerkeraad van Middelburg 
zoowel in 1671 als in 1675 melding maken van eenige verbods- 
bepalingen inzake de kleeding, die door dien kerkeraad toen 
werden gemaakt °)? En dat zelfs reeds 8 Febr. 1670 den 
praeses van het college werd opgedragen de ambtsdragers tot 
modestie op dit punt te vermanen, opdat de gemeente een 
goed voorbeeld van hen ontvangen zou *)? 

Een veel moeilijker te beantwoorden vraag dan die eerste: 
of Puritanisme en Labadisme ook in 't algemeen op het zeeuwsche 
kerkelijke en godsdienstige leven invloed zouden hebben ge- 
oefend, is uiteraard de tweede: of het huidige zeeuwsche 
mysticisme zijn eigenaardig kenmerk aan die beide richtingen dan- 
ken zou. Vooral invloeden van geestelijken aard zijn altoos zoo 
uiterst bezwaarlijk in hun uitwerking na te gaan. Wie zal, als hij 
niet door heel een periode heen, onafgebroken, van schakel tot 
schakel, den keten der relaties kan aanwijzen, met volkomen be- 
slistheid durven uitmaken of hij bij een of ander verschijnsel uit 
later tijd met een onafhankelijk opgekomen parallel, of met een 
uitlooper van een overeenkomstig iets uit vroeger dagen te 
maken heeft? Overal en steeds heeft de menschelijke ziel 
eendere behoeften gehad, als ze nu nog steeds heeft, en in 


1) Zie: Galbanum Jesuitique ou Quintessence de la sublime théologie 
de… Jean de la Badie (Cologne 1668). 

°) Zie: Sifflet Jésuitique ou abrégé du galimatias pieus avec quoy l'archi- 
coâcre jean de Labadie attrappe les simples esprits (Cologne 1669). 

3) GJ. Vos, Geschiedenis der Vaderlandsche Keck (Dordrecht 1888) bldz. 256. 

ON agtalas De algemeene kerkeraad der Nederlandsch Her- 
vormde Gemeente te Middelburg (Middelburg 1860) bldz. 133, 134. 
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de toekomst wel altoos zal blijven hebben. En dies is wis- 
kunstige zekerheid nooit te verkrijgen. 

Intusschen: al noopt ons dit tot bijzondere voorzichtigheid 
bij het maken van gevolgtrekkingen, aan den anderen kant 
behoeft het ons toch niet van het uitspreken van elke opinie 
af te houden. Als we, bij groote overeenkomst tusschen een 
vroeger en een later verschijnsel in een zelfde streek, tenzij 
er bijzondere reden mocht wezen waarom er van samenhang 
geen sprake zou kunnen zijn, ervan uitgaan dat zij wel bestaan 
zal, kan m. i, niemand terecht op het volgen’ van dien regel 
aanmerking maken. 

Handelen we nu hier ook daarnaar, dan mag veilig gezegd, 
dat we in het zeeuwsche mysticisme van thans wel ter dege 
een vrucht, een nawerking van die verschijnselen van Purita- 
nisme en Labadisme voor ons hebben. De pijnlijk wettische 
zondagsviering, die men in de hedendaagsche mysticistische 
kringen vindt; de bepaalde voorkeur die erin gegeven wordt 
aan de prediking van niet-gestudeerde voorgangers; de sepa- 
ratistische, althans om de kerk zich in het geheel niet bekom- 
merende neigingen, die erin zijn aan te treffen; het loslajen 
van de Verbondsgedachte en het rekenen alleen met de bewuste 
geloofsopenbaring, waaraan men er mank pleegt te gaan; de 
gedachte dat God Zich niet alleen in de Schrift, maar ook 
door rechtstreeksche teekenen aan den individueelen geloovige 
openbaart; de dwaling dat de vrouw en het meisje, die tot 
kennis van den Zaligmaker gekomen zijn, ten teeken daarvan 
de „strikken van hun hoofdtooi af moeten leggen; en niet 
het minst het bezig zijn met de bevindelijke werkingen des 
Heiligen Geestes, veel meer dan met de belofte van Christus, 
dat er schering en inslag is: het zijn even zooveel eigen- 
heden, waardoor het verschijnsel van thans aan de oude opvat- 
tingen herinnert '). En een reden, waarom dat hedendaagsche 
los, onafhankelijk van dat oude zou zijn opgekomen, kan ik 


onmogelijk zien, 


DE. Troeltsch, Die Soziallehren der Christlichen Kirchen und Grup- 
pen (Tübingen 1912) S. 748, 750: Herzogs Realencyclopädie® in voce 
Puritanismus, Band. XVI, S. 339. 
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Een poging om, na afloop van dit historisch onderzoek, 
vervolgens ook langs dogmatischen weg het zeeuwsche 
mysticisme te benaderen, brengt eigenaardige bezwaren mee. 

Want van een afzonderlijk leerstellig karakter van dat 
mysticisme is maar tot op zeer geringe hoogte sprake. Juist 
omdat het mysticisme is. Want mysticisme is immers, veel 
meer dan een bepaald gedachtensysteem, een opvatting van 
een systeem. Het zetten van klemtoons-strepen op een sy- 
steem; een transpositie van een systeem in een anderen 
toonaard. En een verschijnsel daarom dan ook, dat met het 
aanhangen van elke belijdenis gepaard kan gaan. Van de 
roomsch-katholieke zoo goed als van de gereformeerde, van 
de luthersche evenzeer als van de doopersche !). 

Bij de methode van onderzoek zal dan ook met die moei- 
lijkheid wel ter dege moeten worden gerekend, zal ons pogen 
in deze niet op mislukking uitloopen. Als we, zooals overigens 
voor de hand zou liggen, ten aanzien van het zeeuwsche 
mysticisme den weg inslaan van achtereenvolgens een on- 
derzoek in te stellen naar zijn denkbeelden over den locus 
de Deo, over de Christologie, over den weg des heils; m. a. w. 
als we eenvoudig trachten na te gaan wat het theoretisch 
ten opzichte van elk dogmatisch punt zegt te gelooven, komen 
we niets verder. Zullen we langs dezen leerstelligen weg 
eenig resultaat bereiken, dan zal dat slechts kunnen op deze 
manier: dat we ons eerst afvragen, welk hoofdkarakter in 
dat zeeuwsche mysticisme uitkomt, welke grondgedachte erin 
te vinden is? En dat we er ons dan vervolgens rekenschap 
van trachten te geven hoe, in den loop der eeuwen, er een 
zekere verschuiving, eenerzijds in de richting van het semi- 
pelagianisme, anderzijds naar anabaptisme en spiritualisme in 
heeft plaats gevonden. 

Wat dan allereerst die grondgedachte betreft: ongetwijfeld 
is het zeeuwsche mysticisme van gereformeerden, calvinis- 
tischen huize. Dat klinkt vreemd, want het verschil tusschen 


1 P. Wernle, Renaissance und Reformation (Tübingen 1912) S. 110, 111. 
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den man en de vrouw, die ge u als vertegenwoordigers van 
dat mysticisme voorstelt, en een degelijk calvinist is zeker 
met geen el te meten. Toch valt het niet te ontkennen: het 
zeeuwsche mysticisme is beslist van calvinistischen huize. 
En dat is toch waarlijk wel te zien ook! Mits ge het bij 
uw onderzoek naar zijn wezen maar niet zoozeer aan een vol- 
komen zuivere openbaring van het Calvinisme toetst — waarbij 
uiteraard de meeste aandacht valt op datgene, waarin het 
daarvan verschilt — als aan andersoortige mysticistische gees- 
tesrichtingen. Leg het bijv. eens naast hetgeen op dit gebied 
van luthersche afkomst is. Terstond bemerkt ge dan, hoe 
— al hebt ge beiderzijds met mysticisme te doen — niettemin 
zeer duidelijk verschil valt waar te nemen. En, nader, hoe 
dat verschil daarin bestaat dat — bij louter zwelgen in ge- 
voelszaligheid aan de luthersche zijde — bij het zeeuwsche 
mysticisme de verschijnselen van dergelijken aard toch nog 
altijd veel meer gepaard gaan met een onmiskenbaar calvi- 
nistisch nadruk leggen op den eisch van een strengen, met 
Gods wet nauwkeurig overeenkomenden levenstoon. En niet 
minder verraadt wat Zeeland biedt m. i. zijn afstamming 
van den reformator van Genève daarin, dat het — bij allen 
invloed, dien het van de zijde van het Independentisme heeft 
ondervonden — toch altijd heeft weten weerstand te bieden 
aan de vele, bedenkelijk naar 't Schwenckfeldianisme en David- 
Jorisme neigende uitwassen, die dat Independentisme vooral 
ten tijde van Cromwell vertoond heeft !). Terwijl tenslotte 
ook het feit, dat pantheïsme en antinomianisme, de twee 
verschijnselen, die bijna steeds het mysticisme vergezellen, 
zich in Zeeland niet in zijn gevolg plegen te vertoonen, mi. 
nog meewerkt om eventueele bezwaren tegen die stelling : 
het zeeuwsche mysticisme is van calvinistischen huize, te doen 
verstommen. 

Ja, zelfs moet die stelling, om de waarheid recht te doen, 
nog wat worden uitgebreid! We moeten niet alleen zeggen : 
het eigenaardige van het zeeuwsche kerkelijke en geestelijke 


) E. Troeltsch, a. w. S. 749, 750; Herzogs Realencyclopädie® in 
voce Puritanismus, Bad XVI, S. 340; in voce Seekers, Bnd XXIV, S. 490. 
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leven, waarvan het hedendaagsche mysticisme in die provincie 
nog altoos een uitlooper is, staat op een calvinistisch voet- 
stuk, maar we behooren er aan toe te voegen: het is bo- 
vendien ook zelf nog uit calvinistische klei gemodelleerd. In 
zijn instructief werk over: Die Vorbereitung des Pietismus 
in der reformierten Kirche der Niederlande (Utrecht 1911) 
heeft W. Goeters dat tegenover Albrecht Ritschl duidelijk 
aangetoond, Overtuigend immers deed hij zien dat de z.g.n. 
„nadere reformatie” niet het inslaan van een nieuwen weg 
is geweest. Veeleer bestond ze nergens anders in dan in het 
streven om tegenover leerheiligheid en slordigheid in den 
wandel, tegenover de religieuse en zedelijke inzinking in één 
woord, waaraan ons vaderland in dat ongeëvenaarde bloei- 
tijdperk, dat we „onze gouden eeuw’ noemen, begon te lijden, 
nieuw leven in te blazen aan de steeds uitgesproken waarheid, 
dat onze belijdenis een zaak des harten moet zijn, en dat onze 
wandel met die belijdenis in overeenstemming behoort te 
wezen. En voorzoover het beeld van die wettige dochter 
der geneefsche hervorming in het zeeuwsche mysticisme 
nog eenigermate naleeft, stroomt door de aderen daarvan 
dus ook nu nog altoos eenig calvinistisch bloed. 

Toch is, helaas, dat goede element — daarover zal 
wel geen verschil bestaan — er nog slechts in zeer hooge 
verdunning in aan te treffen. Gelijk ik reeds zeide, heeft er 
toch in die calvinistische grondgedachte een vrij ingrijpende 
verschuiving plaats gehad. Een verschuiving zelfs in drieërlei 
opzicht. 

Ten eerste in niet minder dan in den onderbouw van het 
geheele geestelijke leven, in de opvatting omtrent de Gods- 
kennis zelf. Had de zuiver calvinistische godgeleerdheid altoos 
gezegd dat die Godskennis waarlijk in „kennen! bestond, in 
„cognoscere Deum”, bij het mysticisme, waarin ze naklonk, 
vinden we dat kennen — in aansluiting aan Amesius' definitie 
van de theologische wetenschap als de „doctrina Deo vivendi” !) 
— door het voor-God-leven vervangen. Een kleine wijziging, 


) H. Visscher, a. w., bldz. 87. 
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waarvan het misschien zelfs moeilijk te gelooven is dat ze 
practisch invloed kan hebben geoefend. En toch heeft ze dat 
zeker in niet geringe mate gedaan. Telkens beschaamt de 
gang der geschiedenis de meening, die velen toch nog aan- 
hangen: dat het inzicht, de theorie grauw is en voor de le- 
vensrealiteit er niet toe doet, dat de leer voor het leven geen 
kracht heeft. Ook hier stelt ze haar als onjuist aan de kaak. 
En geen wonder! Want wat lag in die geringe verandering 
van woorden niet opgesloten ! Overgang van het primaat van 
het intellect op het primaat van den wil. Verwisseling van 
de plaats, die in het geloofsleven het zuiver kennen en het 
heilige willen innemen, zoodat niet meer het eerste als de 
moeder van het laatste wordt beschouwd, maar het heilige 
willen voorop gaat. Verleggen van het zwaartepunt in één 
woord van de belijdenis op den wandel !). Wel niet in den 
zin van alle modernistisch-getinte richtingen, waarbij de leer 
wordt losgelaten omdat het gezag van Gods openbaring niet 
meer wordt erkend. Wel slechts in zooverre: dat het voor 
waarachtig houden van die openbaring achter de belangstel- 
ling voor de veranderingen in den uitwendigen levenstoon 
terugtrad. Maar zij het dan al dat een ander motief hier de 
oorzaak vormde, wat het gevolg betreft kwam het toch op 
hetzelfde neer: aan de leer werd tekort gedaan, en het leven 
werd het een en al. 

Daarnaast is een tweede verschuiving te vermelden! Deze: 
van het geloof naar de bevinding. 

Toen de eerste tijd der reformatie voorbij was kon wel 
niet uitblijven, dat ten aanzien van het godsdienstig leven op 
andere factoren de nadruk ging vallen, dan in de jeugdperiode 
onzer Kerken het geval was geweest. Zoolang de brandstapels 
rookten was het gevaar niet groot dat deze of gene den 
schijn van bekeering en Christusdienst zou aannemen, die 
niet werkelijk door den Heiligen Geest tot verandering van 
gezindheid was gedrongen. Maar toen het vuur der vervol- 


1) W. Amezes, Vijf boeken van de conscientie (ed. Geesink, Am- 
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ging was gebluscht, kon dat gevaar, andersom, niet uitblijven. 
Zelfs brachten de omstandigheden mee dat het al ras een 
dreigend karakter ging aannemen. Immers: onze gerefor- 
meerde Kerken werden de bevoorrechte kerken! Zelfs voor 
het verwerven van de geringste betrekking van publieken 
aard kon iemand alleen in aanmerking komen, als hij als lid 
vaneen dier Kerken te boek stond. Ieder die wat wilde be- 
reiken zorgde dus wel angstvallig dat dat het geval was. 
Met het onvermijdelijk gevolg dat kaf en koren op zulk een 
manier werden dooreengemengd, dat de kerk al heel spoedig 
veel meer het beeld van de wereld, dan dat van het lichaam 
van Christus vertoonde. Het feit dat de overheid het om ver- 
schillende redenen den kerkeraden onmogelijk maakte den 
tweeden sleutel van het koninkrijk der hemelen, den christe- 
lijken ban te hanteeren, deed er begrijpelijkerwijze nog het 
zijne aan toe om dien toestand te verergeren. En zoo kon 
het werkelijk wel niet uitblijven, of wie het goed met de 
kerk en met de geloovigen meende moest geen vraag zoozeer 
op den voorgrond stellen als deze: ot de beleden waarheid 
werkelijk der belijders persoonlijk bezit was; geen eisch zoo 
onophoudelijk laten weerklinken als die van nauwkeurig en 
steeds hernieuwd zelfonderzoek. 

Wie daarover nu een afkeurend oordeel wil vellen, ik voor 
mij niet! Maar wel is het m. i. te betreuren, dat men er 
dientengevolge langzamerhand toe kwam zóó eenzijdig op 
het onderwerpelijke nadruk te leggen, dat tenslotte de toe- 
eigening des heils, die door den Heiligen Geest geschiedt, 
geheel los werd gemaakt van de verwerving daarvan door 
Christus; dat het genadewerk in den enkelen persoon vol- 
komen werd geïsoleerd van de gaven Gods aan Zijn geheele 
gemeente, van Zijn verbondsbeloften in de Schrift. En ten- 
slotte, dat de band, zoowel tusschen geloof en Woord en 
Sacramenten, als tusschen geloof en kerk — uit vrees voor 
de mogelijkheid dat aan die genademiddelen en aan die kerk 
een magische werking zou worden toegeschreven — een- 
voudig radicaal werd doorgesneden. Want op die manier 
sloeg men — hoewel men bedoelde slechts den calvinistischen 
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heirweg in verband met den eisch des tijds door te leggen 
— metterdaad ter zijde de doopersche baan van het inwen- 
dige licht op, en zette zóá regelrecht naar het spiritualisme 
koers, dat het menschelijkerwijs gesproken alleen aan de be- 
kende gelukkige inconsequentie te danken is dat men daar 
niet is aangeland. 

Doch mij rest ook nog een derde verschuiving te vermelden. 
De verschuiving van de genade naar de werken. Gevolg van 
de wijziging, die het mysticisme aanbracht in de calvinistische 
denkbeelden omtrent de verhouding van rechtvaardigmaking 
en heiligmaking. 

Het echt reformatorische beginsel, voorgestaan zoowel door 
Luther als door Calvijn, is om te dien aanzien op de vrij- 
spraak in het gericht Gods het meeste gewicht te leggen. 
Om er van uit te gaan dat de zonde haar grootste macht 
daarin toont: dat ze schuld op ons laadt; en dies in de ver- 
geving dier schuld dan ook de beslissende breking van de 
macht der zonde te zien. Maar bij Calvijn vinden we die 
gedachte toch het meest volledig doorgedacht en uitgebouwd. 
Terwijl bij Luther tenslotte toch nog weer — zooals Lang 
het uitdrukt: !) „eine Art von hinter seinen eigenen Idealen 
zurückbleiben”’, is te vinden, doordat hij ten aanzien van 
de heilszekerheid steeds min of meer op twee gedachten bleef 
hinken en feitelijk den genadestaat toch altoos nog verliesbaar 
achtte, heeft- Calvijn aan den eenen kant, door het begrip 
der „insitio in Christum’, der mystieke inplanting in den 
Zaligmaker, heiligmaking en rechtvaardigverklaring onlos- 
makelijk aaneengesmeed, maar er toch tegelijkertijd zóózeer 
den nadruk op gelegd dat de zondenvergeving niet slechts 
één der vruchten van die inplanting is, maar als de wortel 
der overige moet worden beschouwd, dat eerst bij hem de 
belijdenis aangaande de verkiezing en de volharding der 
heiligen, zooals die bij de volkomen vrijmacht der genade 


1) A, Lang, Zwei Calvin-Vörtrage (Beiträge zur Förderung christlicher 
Theologie 1911 Heft 6). No. 1: Rechtfertigung und Heiligung nach Calvin, 
S, 11. De hier gegeven beschouwingen over dit punt zijn goeddeels aan die 
voordracht ontleend. 
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Gods past, op een wijze die met de Heilige Schrift overeen- 
stemt, tot hun recht kwamen. 

Dat daardoor een zekere tweeslachtigheid in het geloofs- 
leven wordt gelegd valt niet te ontkennen. Maar een vol- 
komen Schriftuurlijke tweeslachtigheid dan toch. Want ook 
die Schrift gaat ervan uit dat het geloof tegelijk voor den 
Heilige siddert en in den Genaderijke zich verheugt. Maar 
daarom te meer was het dan ook een ongeoorloofd iets om, 
zooals het mysticisme hoe langer hoe meer deed, een vande 
deelen dier Schriftuurlijke belijdenis, en nog wel het meest 
fundamenteele, te laten vallen, en niet in de allereerste plaats 
te vragen: is uw schuld vergeven, maar : zijt gij door bekee- 
ring verlost van het innerlijk bederf van uwe natuur? Om 
m. a. w. de zekerheid des heils niet meer te doen rusten op 
de aanvaarding van het werk Gods, maar op een reeks van 
psychische gebeurtenissen. Want daardoor wordt, niettegen- 
staande schier onophoudelijk over de, haast zelfs met wille- 
keur gelijk geachte vrijmacht Gods gesproken wordt, tenslotte 
de daad des Almachtigen in de belangstelling toch zóó bij 
den zielsinhoud der geloovigen achtergesteld, dat de grens 
tusschen Augustinianisme en Pelagianisme wel niet zuiver 
bewaard kon blijven. Als ik den menschen nooit iets anders 
voorhoud dan dat er voor het hebben van zekerheid des 
geloofs bijzondere bevindingen moeten wezen, en dat ze — 
als die ontbreken — zich dus niet moeten inbeelden dat ze 
geloovigen zijn, dan moet het me toch waarlijk niet verwon- 
deren, als ze op den duur aan de meening beginnen plaats 
te geven, dat ze den grond hunner zaligheid niet moeten 
zoeken in 't geen buiten hen geschied is, maar in hun 
eigen hart !). 

Inderdaad dus: in drieërlei opzicht is een verschuiving, als 
waarvan ik sprak, in het Calvinisme, dat oorspronkelijk in 
Zeeland heeft geheerscht, onmiskenbaar. Waarlijk, het wendde 
zich — duidelijk zichtbaar — van de leer naar het leven, 
van het geloof naar de bevinding en van de genade naar de 


) A.A. van Schelven, De bewerking van eene piëtistisch-getinte 
gemeente (Goes 1914) bidz. 25. 
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werken. En het hedendaagsche zeeuwsche mysticisme ver- 
loochent in deze zijn afkomst niet. leder die het kent weet 
dat het meer een godsdienst van regel op regel is en van 
gebod op gebod, dan van het ijverig onderzoeken van en 
volkomen zich gevangen geven aan de H. Schrift. Dat het 
het geloofsleven meer het karakter van bewegelijke onrust, 
dan dat van op God vertrouwende vastheid opdrukt. Dat 
het nooit tot kinderlijke blijdschap voert, maar altoos in 
slaafsche vrees blijft hangen ! 

Ziedaar dus het resultaat van het ingestelde dogmatische 
onderzoek ! Een calvinistische stam heeft zich deels naar zijn 
eigen aard verder ontwikkeld. Maar behalve die regelmatige 
ontwikkeling naar zijn eigen aard vertoont hij ook eigen- 
schappen, die daarmee met in overeenstemming zijn. Aan den 
eenen kant is een naar het doopersche, naar het spiritualisme 
neigende tak in hem ingeënt! Aan de andere zijde trekken 
min of meer semi-pelagiaansche werkheiligheidstendenzen 
de aandacht. 

Een zeer opmerkelijk resultaat! Want het klopt immers 
volkomen met de conclusie, waartoe mijn historisch onder- 
zoek mij bracht. Met de gevolgtrekking dat het oorspronke- 
lijke zeeuwsche godsdienstige leven van na de reformatie 
vooral door Puritanisme — zoowel Presbyterianisme als Inde- 
pendentisme — en door Labadisme den mysticistischen kant 
werd uitgedreven. Immers het Presbyterianisme, de richting 
van Perkins en al zijn geestverwanten was nog bijna geheel 
zuiver Calvinisme |), op zijn geboortebewijs vermeldt het 
Genève als vader, en de nederduitsche vluchtelingenkerk te 
Londen, de stichting van a Lasco, als moeder °). Maar het 
Independentisme, de tweede invloed-oefenende kracht, bevat 
omnium consensu een sterk doopersch en spiritualistisch element : 
Robert Browne is te Norwich, waar hij — vóór hij naar Middel- 
burg kwam — heeft gewoond, een paar jaar in nauwe be- 
trekking geweest met daarheen geëmigreerde hollandsche 


1) Herzogs Realencyclopädie® in voce Puritanismus, Bnd. XVI, S. 325. 
2) D. Campbell, The Puritan, (Newyork 1893) vol. Ip. 481; E. 
Troeltsch,a. w., S. 779. 
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anabaptisten *), en Cromwells officieren en soldaten waren 
spiritualisten van de zuiverste soort. Terwijl de invloed van 
de Labadie — wie weet dat niet? — de invloed was van 
een man, die uit de roomsch-katholieke kerk stamde, vóór 
zijn overgang tot de gereformeerde religie zelfs de tonsuur 
heeft gedragen, en toen hem van den weg der zaligheid de 
eerste beginselen werden onderwezen, waarvan — naar 
Israels wijze — een man als hij oud geworden is niet meer 
afwijkt, altoos geleerd had dat het de goede werken zijn, 
die onze gerechtigheid teweeg brengen. 

Dat ik deze overeenstemming met een gevoel van vol- 
doening constateer, erken ik gaarne. Want, me dunkt, ze 
toont op duidelijke wijze aan dat het ingestelde onderzoek 
aan de voorhanden feiten en verschijnselen geen geweld 
heeft aangedaan. 

Ze is de proef op de som, die aanwijst dat de geboden 
oplossing metterdaad juist is. 


HI 


Tenslotte doe ik ook nog een poging om het zeeuwsche 
mysticisme psychologisch te benaderen. 

Volgens een niet zoo heel weinig verbreide voorstelling 
behoeft ons die poging niet veel hoofdbreken te kosten. We 
hebben in dat mysticisme — zoo ongeveer luidt die traditioneele 
opvatting — niet met een zeer samengesteld verschijnsel te 
doen. Het kan gevoegelijk de vrucht van een drietal eigen- 
schappen der menschelijke psyche worden genoemd. Van 
schijnheiligheid, zegt men, van hoogmoed en van aanstellerij. 

Een duidelijker sectie-rapport dan dat ware zeker moeilijk te 
geven. En eenvoudiger zou het ook al bezwaarlijk kunnen zijn. 

Maar is het juist ? 

Waar ten aanzien van allerlei levensverschijnselen hoe 
langer hoe meer blijkt dat eenvoud veel meer niet dan wel 
het kenmerk van het ware is, is dat niet zeer waarschijnlijk. 
En m. i. is het zeker ook niet het geval. 


) Blerzons Realencyclopädie® in voce Browne (Robert), Bnd. III S. 423 £.; 
D. Campbell, a. w, Vol II, p. 179, 180. 
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Natuurlijk dat er onder de zeeuwsche mysticisten wel schijn- 
heiligen zullen wezen. En dat ook hoogmoed en aanstellerij 
wel niet vergeefs onder hen zullen worden gezocht. Er is wel 
geen enkel altaar, waar louter heilig vuur op brandt. Maar 
— laat het in deze zelfs in sterke mate het geval wezen — 


_ daarnaar is een verschijnsel als geheel dan toch nog niet te 


beoordeelen ; of ook zelfs maar — want ik bepaal me immers 
tot analyse — te verklaren. 

Zulk een verklaring, zal ze juist zijn, moet m. i. op heel 
iets anders wijzen ! 

De openbaring Gods is niet een openbaring tot oplossing 
van alle vragen, die zich maar bij ons kunnen voordoen. Ze is 
openbaring tot zaligheid. En daarom biedt ze dan ook vol- 
strekt geen volkomen afgerond systeem van levens- en wereld- 
beschouwing. In menig opzicht stelt ze eenvoudig onverzoend 
twee gedachtenlijnen naast elkaar. Eenerzijds onthult ze bijv. 
een letterlijk onbegrensde goddelijke almacht. En aan den 
anderen kant predikt ze zóó scherp onze menschelijke ver- 
antwoordelijkheid, dat het onmogelijk is dat iemand zich 
tegenover God van schuld vrijpleit. Ze poneert even beslist 
de noodzakelijkheid onzer bekeering, als — wat onze zijde 
betreft — hare onmogelijkheid. Ze combineert de belijdenis 
van het verbond met die der verkiezing, de belofte van de 
rechtvaardigmaking-om-niet met de gedachte dat niemand 
zonder heiligmaking den Heere zal zien. 

Objectief bestaat nu tusschen dat alles geen strijd natuurlijk ! 
In Gods besluit vormen al deze voor ons oog tegenstrijdige 
lijnen uiteraard een volkomen harmonie. Maar subjectief bestaat 
er zulk een wringen wel. Althans tot op zekere hoogte. Bij 
de geboorte van het Geesteswerk in het menschelijk hart 
wordt er niets van gevoeld! Maar bij de bewustwording 
ervan, beginnen we ons ervan te vergewissen. 

Intusschen : als het geloofsleven gezond is, levert dat toch 
ookop den duur geen bezwaar op. Juist omdat „geloof" niet 
is een volkomen inzicht in alle verborgenheden van Gods 
raad, maar een echo op de openbaring, houdt telkens de 
zekerheid aangaande de waarheid van de eene dier twee be- 
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kendgemaakte gedachten, die van de onomstootelijkheid der 
andere in volkomen evenwicht. Dringen ze elkaar niet op 
zij, maar hangen in zuivere spanning. 

Echter: als de gezondheid van het geloofsleven te wenschen 
overlaat, dan is vanzelf dadelijk dat evenwicht weg ! Dan be- 
gint het religieuse weefsel symptomen van woekering te 
vertoonen: het leven uit de eene openbaringslijn begint op 
abnormale wijze toe te nemen en verstikt de gedachte aan 
de andere. 

Uiteraard kan die woekering nu altoos elk van de beide 
lijnen van zulk een gedachten-tweeheid betreffen. Ze kan zich 
aan den eenen kant werpen op de zekerheid van de nood- 
zaak der interne Geesteswerking, maar ze kan ook aan den 
anderen kant die van de beteekenis der externe „media ad 
salutem’’ aantasten. Eenerzijds kan ze bestaan in een hyper- 
trophie van de zekerheid aangaande het verbond, en van de 
rechtvaardigverklaring, van de liefde Gods in één woord. Maar 
evenzeer kan in der geloovigen hart de indruk van des 
Eeuwigen heiligheid en souvereiniteit zich in abnormale mate 
ontwikkelen en overheerschend worden. 

En bij de ziekelijke afwijking, die bij de eerste dier genoemde 
tweeheden aan het eerste euvel lijdt, en bij de tweede aan het 
laatste, begint het geloofsleven nu de trekken van het mys- 
ticisme te vertoonen, zooals dat zich in Zeeland openbaart. 


Historisch is dus dat zeeuwsche mysticisme een vrucht 
van elementen, die in die provincie zijn gebracht door Pres- 
byterianisme, Independentisme en Labadisme. 

Dogmatisch is het geboren uit een verschuiving van cal- 
vinistische grondbeginselen naar deels semi-pelagiaanschen, 
deels doopersch-spiritualistischen kant. 

En psychologisch sproot het voort uit een aandringen op 
persoonlijke gemeenschap met God, waarbij de in de Schrift 
geopenbaarde lijn van Gods beloften werd losgelaten, om 


eenzijdig de zekerheid Zijner heiligheid en souvereiniteit vast 
te klemmen. 


ANNA ADEM 


„Dageliĳksch” brood 
door 


Ds. J. WATERINK te Appelscha. 


Inzake de juiste opvatting van het zoos in Matth. 
6 : 11 en Lucas Il : 3 is ongetwijfeld het laatste woord 
nog niet gesproken. En 't is zeer de vraag of hier ooit 
volkomen eenstemmigheid zal bestaan. Reeds voor Ori- 
genes en Hieronymus was dit woord voorwerp van onder- 
zoek, en mannen als Tholuck, Ewald, Leo Meyer en Delitzsch 
hebben hun gaven en kennis mede aan de bestudeering van 
dit woord gegeven. Vrij algemeen houdt men thans vast aan 
de opvatting dat émovotos (naar anologie van yégwv-yegóruos- 
yegoúdios) is afgeleid van mv cf: új émovoa. Het woord moet 
dan beteekenen: „wat van morgen is’, „tot morgen be- 
hoort’, „voor morgen’. De geheele 4e bede wordt dan: 
„Ons brood voor morgen geef ons heden". 

Nu moet men echter de letterlijke beteekenis van dit woord 
ietwat wringen zal men hier met aannemelijke exegese uitkomen. 
Reeds Calvijn *) merkt op: „Item door het woort dagelicks 
wort bedwongen en ingefoomt d’ onmatelicke begeert tot de 
verganckelicke dingen, waarmede wy boven de maet pleghen 
te branden ...” en: „daerom wort ons bevolen, alleenlick 
soo veel te versoecken als tof onsen noodfdruft en ghelijck 
als voor eenen dagh ghenoeghsaem is . . … Ook onze cate- 
chismus geeft denzelfden zin, en onze statenvertalers sloten 
zich bij deze exegese aan. Toch blijft bij deze uitlegging het 
ëruoúotos stooten. Immers het „voor morgen’ of wil men „voor 
de toekomst” is naar inhoud en omvang een ander begrip dan 
het: „dagelijksch'’ of nóg meer dan het: „naar onzen nooddruft”. 

Om nu uit de vèle gegeven meeningen een goed gemoti- 
veerde keuze te kunnen doen moet de exegeet telkens weer 
op zijn hoede zijn voor de taalkundige bezwaren die van al- 


1) J. Calvini Inst. in de Chr. Rel. ed. Kuyper. III. 20. 44. 


„Dagelijksch" brood. 164 


lerlei zijde tegen het gewraakte standpunt worden aangevoerd. 
Juist immers bij een woord als dit, dat maar eenmaal !) ge- 
bruikt is in ‘t N. T. en waaromtrent verder geen licht is te 
verkrijgen uit het N. T. zelve, heeft ter eener zijde de meest 
grillige fantasie een kans, maar ook ter anderer zijde de meest 
starre vasthoudendheid van den taalgeleerde een heerlijk object. 

Om deze klippen te vermijden heeft men tot allerlei con- 
jecturen ?) zijn toevlucht genomen; alle echter reeds verwer- 
pelijk om 't simpele feit dat zoowel Matth. 6 : 11 als Luc. 
11 : 3 het woord hebben in precies denzelfden vorm. 

Stel echter dat 't onomstootelijk vast staat dat de beteekenis 
„voor morgen’ moet gehandhaafd, dan zijn er tóch vele vragen 
die op antwoord wachten. Waarom, zoo zeggen we onwille- 
keurig, is juist hier, in een bede die van ieders lippen dient te 
vloeien, een woord gebruikt dat klaarblijkelijk zelden of nooit 
werd gebruikt, en misschien zelfs hier nieuw is gevormd? Dit 
klemt te meer daar in het zelfde hoofdstuk Mattheus nog de 
woorden aöguv (vs. 30) en viv aïguv (vs. 34) gebruikt. Een 
bezwaar dat niet minder weegt, en dat o.a. H. A. W. Meyer 
eenvoudig niet noemt, is gelegen in het uv. De parallellie 
tusschen de laatste 3 beden eischt het niet, eer 't tegendeel 
is waar; en ‘t kan alleen verklaard indien 't met het êuoúouos 
in verband wordt gebracht. Maar hoe dat verband te begrij- 
pen indien émoúotos „voor morgen’ beteekent? Is het uv 
dan niet, op zijn minst, schijnbaar overtollig ? 5) 

Moet er niet een reden geweest zijn waarom dit onge- 
wone woord is gebruikt, en waarom tevens úu@v werd bij- - 
gevoegd ? 

Nu vragen we ons af: welke reden kan er bestaan voor 
het gebruik van &muoúotos ? 

We achten 't van algemeene bekendheid dat de vaststaande 


!) Immers Matth. 6 : 11 en Luc. 11 : 3 zijn feitelijk één. 

2) cf. Eichhorn. Algemeine Bibliographie X. 847. 

3) Een derde argument alsof het „voor morgen’ strijdig zou zijn met Matth. 
6 : 34, wijzen wij terug. Volkomen terecht merkt A. Hilgenfeld (Zeitschr. 


f, Wiss. Theol. 29e Jaarg. 384) op; Wer vertrauens-voll bittet, ist über die 
Sorge erhaben.” 
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uitdrukkingen en spreekwijzen in een taal den vertaler de 
meeste moeilijkheden bieden. Men heeft zoo van die volksuit- 
drukkingen die gemeengoed zijn, en door ieder geliefd zijn, 
omdat ze zoo juist het bedoelde weergeven ; denk slechts aan 
het Engelsche „staff of bread’ en onze talloos vele uitdruk- 
kingen aan personificaties van begrippen ontleend. *) 

Welke verklaring is nu meer voor de hand liggend dan 
deze dat door den Heiland een uitdrukking gebruikt is, die 
even stereotiep was als ons „dagelijksch brood” langzamerhand 
is geworden? Temeer is deze veronderstelling begrijpelijk, 
waar, naar reeds J. K. Edwards in 1886 opmerkte 2), inder- 
daad zulk een vaststaande uitdrukking bekend is. Immers in 
de Targums wordt — welk woord er ook voor brood gebruikt 
wordt — altijd het praedicaat 5yP gevonden. Onder het volk 


leefde tijdens Jezus omwandeling deze uitdrukking. En het 
2a NBB van Ps. 72 : 16 is evengoed als het on en 2 van Ps. 


105 : 16 door manb »°yo overgezet. Jes. 3: 1 „stok des broods’’ 
ee 
is in de Targums Typ; Ezech. 4 : 16 „de staf des broods”; 


en „het brood’ zonder praedicaat in Ezech. 4 : 13 is tóch in 
de Targums N92” 7°yD. 3) 


Het werkwoord dat bij brood gebruikt wordt — eten — 
is zoowel als het" woord om de werking van het brood te 
omschrijven — onderhouden — van den stam 7yD. Ps. 14: 4 
„brood eten’ en Hoogl. 2 : 5 „Ondersteunt gijlieden mij’. 

Genoeg om te doen zien dat het woord dat voor brood 
gebruikt wordt, welk 't dan ook zij, door 7yD altijd, als door 
zijn schaduw, wordt vergezeld. Ligt het nu niet voor de hand 


ì) Wie kent Multatuli's „Droogstoppel'' niet, of Potgieters Jan-Salie, 
Contant, Content enz.? Vertaal die woorden eens zóó dat in een vreemde 
taal men dadelijk uw bedoeling vat! 

2) Zeitschr f. Wiss. Theol. 374. 

3) Tegenover de meening van sommigen dat 5yD in het laatste vers dient 
geschrapt, plaatsen we een verwijzing naar Ruth 2 : 14 waar de Targum 


alleen syD heeft voor brood. 


„Dagelijksch" brood. 166 


dat ook in 't „Onze Vader”, dat door Jezus geleerd werd 
aan zijn jongeren — die toch wel zóóveel gemeenschap in hun 
denken hadden met den Targum-gedachtengang, dat ook zij 
aan alle Dn® alras 7yo toevoegden, — het 199 werd gebruikt ? 


Maar dàn had de Evanglist in 't Grieksch een woord te 
vinden dat de gedachte van 7yP weergaf. 

Wat is nu van dat 7yo de beteekenis ? 

Het Hebr. werkw. Typ is volgens Gesenius „stützen. En 


- 

in Gen. 18 : 5 „erquicken, nämlich durch genommen Speise'. 
Buxtorf geeft als beteekenis van het 19D van de Targums 
„Sustentaculum’’ voor het subst., en „fulcire, sustentare” voor 
het verbum. 


manb- 5°yD wordt dan dus „sustentaculum panis”. 
Mrne Rek 


Gaan we nu uit van het onderstelde, dan had de Evange- 
list een woord te zoeken dat die gedachte wedergaf. De latere 
Latijnsche vertaler van de Targums zou ook een woord 
fabriceeren: „substantificus’”’. Toen bestond émoúouos reeds! 195 
was volgens hém „substantificus’ — én zou hij niet in zijn 
meening zich aan het êmoúowos hebben geassimileerd ? 

Doch ter zake. 

De Evangelist zoekt naar een woord. Meotoúows bestaat, 
êvoúowos eveneens; de analogie volgt : émoúowos wordt gevormd. 

Laten even de taalkundige opmerkingen achterwege blijven. 
Ik kom daarop straks ! 

Zoo de gang aannemende van 't ontstaan van het muoúouos 
kan de beteekenis niet twijfelachtig zijn! Gevormd van êrí 
en odota is de bedoeling: (het brood) daf tot de instand- 
houding van ons wezen noodig is. De bidder bidt om zijn 


nooddruft. 


En nu de bezwaren. 


Allereerst: alle samenstellingen van èzí en eva: elideeren 
de « van êzí, 


Eisch: dat ook hier zulks geschiede ; en zoo niet — &moúouos 
kan met siva: niet samenhangen. 
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We merken daartegen op: 

le. De gewone regel is dat êrt nu eens voor een klinker 
de « verliest, dan weer behoudt cf: êuéAzoga *) 

2e. Nu maken de samenstellingen van ému en elva: een uit- 
zondering; maar waarom kan êmoúows op zijn beurt niet wéér 
een uitzondering wezen ? 

3e. De logica van den Evangelist kon evengoed &moúoios 
vormen naar analogie van êvoúotus, waar immers de samen- 
stellende deelen óók duidelijk hoorbaar zijn; temeer waar om 
de beteekenis van een nieuw woord als êmuoúotoc te doen be- 
grijpen elisie minder gewenscht voorkwam. 

de. émwoúowos is geen woord dat via het verbum is ge- 
vormd, maar rechtstreeks van het substantief, want ook dàt 
geschiedde — denk b.v. aan émdaÂáuros °), 

5e. De vraag dient overwogen of elisie bij een woord 
gevolg is van weloverwogen daad van een taalgeleerde, of 
een verschijnsel dat bij het taalgebruik als vanzelf zich open- 
baart. Is het laatste waar (en dat is waarschijnlijk)®) dan is 
dit argument toch vrijwel waardeloos! Immers een woord dat 
nog schier nooit gebruikt werd, kan ook door ’t gebruik nog 
niet zijn „afgesleten. 

Een fweede, meer filosofisch getint, bezwaar is dit, dat 
odota niet beteekent: (het wezen als) subsistentie, maar (het 
wezen als) zijn, als werkelijk leven als realiteit genomen. Men 
had dan hier liever ’t woord oúoraous gewild. *) 

Hiertegen merken we op: 

le. De bidder bidt juist om dat brood dat hij noodig heeft 
om (men vergunne ons de uitdrukking — ‘t komt de duide- 
lijkheid in vergel. met bovenstaande ten goede) „hier nog wat 


1) ËTUELKIS b.v. komt nief in aanmerking ; de wau van vroeger verhinderde 
elisie, 

2) Vgl. ook H. Rönsch. Die vierte Bitte im Vaterunser. Zeitschr. fur, Wiss. 
Theol. 27ste Jaarg. 386 sqq. En Chrysostomus kende toch óók zijn Grieksch 
wel ! En ook hij verklaarde: ê7zi viv oùotar | 

3) cf. Dr: F, Buitenrust Hettema. Taal- en Dichterstudies, 75, 78 e.a. 


4) cf, H, A. W. Meyer. Matth. 181. 
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te blijven”. „In dit werkelijke leven.” „Hij wil nog wat leven” 
en bidt om 't geen hij daarvoor behoeft. 
2e. Vergeleken Lucas 15 : 12 hangt odoía juist met het 
leeftocht-begrip ten nauwste samen. Door het gebruik van 
het odofa in &moúovos wordt dán ook juist op ‘t schoonste uit- 
gedrukt wat Kuyper gevoelde toen hij schreef: „In de orde 
van het gebed, dat Jezus ons geleerd heeft, bedoelt deze bede 
juist, om ook aan onze lichamelyke nooddruft een eigen plaats 
in onze gebeden te verzekeren !). 

Of wie voelt niet het verschil: in de eerste beden : zò övoud oo v, 
ú Baoeta oov, tò OElud oov; — hier: uv ....Tòv 
ênu (oóotov)....Ôòs juiv. 


Naast dit alles nu stellen wij: 

a. Zoo wordt verklaard het gebruik van het vreemde: 
ETTULOVGLOGS, 

b. Zoo wordt verklaard dat toch ieder dat êzwoúowos dade- 
lijk moest begrijpen wijl hij TyP kende. 

c. Zoo komt het uv tot zijn recht. 

d, Zoo zijn de opvattingen der oudste kerkvaders, die ‘t 
dichtste bij den evangelist stonden, verstaanbaar. 

e. Zoo is de algemeene opvatting — die als gevoelde wat 
de bedoeling was — als juist geteekend. 

f, Zóó legt de Heiland den zijnen Agurs gebed opnieuw 
op de lippen. Spr. 30 : 8 en 9. 


Concludeerende kunnen we dus zeggen dat, waar de uit- 
drukking „dagelijksch brood” langzamerhand de beteekenis 
heeft gekregen: „'t brood dat we tot onze nooddruft behoe- 
ven”, inderdaad de vertaling die wij hebben: „Geef ons heden 
ons dagelijksch brood’ vooralsnog ons de meest juiste schijnt. 


1) Dr. A, Kuyper. E Voto IV 509. 
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TERTULLIANUS 
| door 
Dr. J. JANSEN, te De Bildt. 
1 
Levensloop. 


Weinig valt er van de levensgeschiedenis van Tertullianus 
te verhalen. De eenige bron, waaruit men hiervoor putten 
moet, zijn zijne geschriften. Deze nu bieden als een klare 
spiegel ons wel de ontwikkeling van zijne denkbeelden 
en de ontplooiing zijner persoonlijkheid. Ze geven wel de 
innerlijke levensgeschiedenis. Doch datums en feiten vinden 
we daarin niet of weinig, zoodat deze zwevend blijven door 
het gebrek aan vaststaande gegevens. Ook de chronologie 
van Tertullianus’ geschriften, is nog zeer onzeker. 

Quintus Septimius Florens Tertullianus werd omstreeks 160 
te Karthago geboren als zoon van een centurio, die in dienst 
stond van den proconsul van Afrika. Ondanks de betrekkelijk 
bescheiden sociale positie van-den vader genoot de zoon een 
degelijke wetenschappelijke opleiding, hetgeen ons zijne 
geschriften overvloedig bewijzen. Men neemt aan, dat Ter- 
tullianus zich gewijd heeft aan de studie der rechten en wellicht 
advocaat is geworden. In al zijn geschriften treedt het 
juridische op den voorgrond. 

Tertullianus is heiden geweest tot op zijn mannelijken 
leeftijd. Zelf belijdt hij, dat hij zich vroeger aan de ergerlijke 
zonden van het heidendom schuldig maakte. De tijd zijner 
bekeering wordt gesteld in het jaar 195 of 196. Wat de 
oorzaak zijner bekeering geweest is, weten we niet. Algemeen 
neemt men aan dat de geloofstrouw der martelaars hem tot het 
christelijk geloof gevoerd heeft. Tertullianus was met hart en 
ziel christen geworden en weldra treedt hij als vurig kampioen 
voor zijne nieuwe religie in het strijdperk. Hij werd voorts 
presbyter bij de kerk te Karthago. 
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Toen tegen het einde van de tweede eeuw het Montanisme 
in Afrika ingang vond, sloot Tertullianus zich bij deze strenge 
en dweepzieke richting aan. Zijn aard, om in uitersten te 
vervallen, paste geheel bij de strenge zeden en overdreven 
strenge tucht, die bij de Montanisten in eere waren. In zijne 
geschriften treedt hij sedert het jaar 207 als aanhanger der 
nieuwe profetie op. Eerst later is de openlijke breuk metde 
christelijke kerk gevolgd. 

Ook bij de Montanisten vond Tertullianus niet, wat hij 
zocht. Zijne gestrengheid ontaardt in rigorisme en dweepzucht. 
Reinheid van zeden en van wandel zoekt hij. Maar voor hem 
blijft daarbij de H. Schrift niet langer norm en maatstaf. 
Want hij acht het huwelijk gering, hij veroordeelt ten sterkste 
een tweede huwelijk en hij verdedigt het geregelde vasten 
met nadruk en klem. 

Ook in de Montanistische gemeenschap bewerkt hij eene 
scheuring en vormt eene partij van Tertullianisten. Zoowel 
het einde als het begin van zijn levensloop ligt in het duister. 
Hieronymus bericht, dat hij een zeer hoogen ouderdom heeft 


bereikt. *) 


Persoonlijkheid, 


De geschriften van Tertullianus dragen in bijzonderen zin 
het stempel van zijn geest. Zijn werken hebben dit eigen- 
aardige, dat ze door het oogenblik zijn ingegeven; ze zijn 
niet bespiegelend, maar concreet en de persoonlijkheid van 
den auteur treedt overal sterk op den voorgrond. Vrij uit 
en zonder terughouding heeft hij gesproken. Tertullianus had 
eene heftige, hartstochtelijke natuur ; door zijne aderen stroomde 
het heete, Afrikaansche bloed. Het is eene persoonlijkheid 
vol leven en kracht, doch al te ruw en onstuimig. Zijne kracht 


!) Zie over Tertullianus de werken van Hesselberg, Böhringer, Hauck, 
Nöldechen, Monceaux. Voorts de werken over dogmengeschiedenis, vooral 
O. Bardenhewer, Gesch. der Altk. Litt. II 332-394. 

Nederlandsche literatuur: Patr.-biogr. woordenboek door v. Toorenen- 
bergen en Kleijn Il 897-913, Klap schreef in Theol. Stud. 1897 over T. en 
het Montanisme ; IJsseling in Theol. Hand. 1911 over T. als apologeet. 
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lag meest in wil en fantasie, niet in het wikkend oordeel en 
denkend verstand. 

Er zijn karakters, die imponeeren door grootheid en bekoren 
door klaarheid. Men kan ze heldere sterren noemen. Tot deze 
mannen behoort Tertullianus niet. Hij was groot, maar vrij 
van vlekken is zijn beeld niet. Hij was te veel een man van 
het oogenblik. Het temperament speelt bij hem een te groote rol. 
„Ein abgeklärter Charakter, ein Mann von harmonischer 
Durchbildung und vorbildlicher Trefflichkeit wird Tertullian ja 
nicht heiszen kömen. Mannigfaltig gebrochen und vielfach 
in trüben Reflexen zeigt sich das Licht Jesu Christi in dem 
alten Christen von Afrika,’ Nöldechen. 

We moeten Tertullianus plaatsen in de lijst van zijn tijd. 
En dan wordt zijne gestalte, beschenen door het licht zijner 
dagen, in hare groote omtrekken verkwikkend. We moeten 
deze figuur zien in het avondlicht der ondergaande zon van 
de antieke beschaving. Een Marcus Aurelius, hoeveel liefelijke 
trekken zijn beeld ons ook biede, eindigt toch met levens- 
moeheid en wereldsmart. Hoe anders bij Tertullianus, die 
worstelt om heiligmaking, die steeds leeft in de gedachte aan 
Jezus’ wederkomst! Over zijne harde ascese schijnt toch het 
licht der eeuwigheid; uit de dooding van het vleesch bloeit 
bij hem het leven des Geestes op; midden in den bittersten 
strijd wenkt hem een heerlijk doel. Zijn levenskroon en levens- 
ideaal zoekt hij in het hiernamaals en nimmer twijfelt hij 
noch aan de schittering van die kroon, noch aan de echtheid 
van dat ideaal. 

Tertullianus is geen reus en geen engel, maar een man. 
Als een meelevend mensch staat hij te midden van een veel- 
bewogen tijd. Hij is de merkwaardigste figuur uit het Noord- 
Afrika omstreeks het einde der tweede eeuw. Ook hij behoort 
tot onze geestelijke vaderen. Hij neemt eene eereplaats in 
te midden van de groote geestelijke familie, die wij de christen- 
heid noemen. Een machtige invloed is door hem uitgeoefend, 
niet alleen op zijne tijdgenooten, maar ook op het nageslacht. 
Optredend in een overbeschaafden tijd, weet hij de tallooze 
elementen van de cultuur zijner dagen te gebruiken en er 
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winst mee te doen als kampioen voor het Christelijke geloof. 
Verbazend ruim is zijn gezichtskring. In de breedte van zijn 
„Weltwissen" en „Bildung” ligt het geheim van zijn wereld- 
historische werking en beteekenis. 

Hoekig en eenzijdig was Tertullianus. Heftig en scherp. 
Hij bezat geen meening, maar overtuiging. Hij is nooit half- 
slachtig en geen middenman, doch altijd een man uit één 
stuk. Wanneer hij zich aan iets gewonnen geeft, dan bemint 
hij het met eene sterke, verterende liefde. Evenzoo heftig 
haat hij datgene, dat hij bestrijdt. Dezen onrustigen, van 
gedachten overvollen, naar daden hunkerenden geest ontbrak 
slechts één ding: het zedelijk en geestelijk evenwicht, dat 
zich openbaart in de zelfbeheersching. Ook bij den christen 
Tertullianus is nog te veel het woeste drijven „des sinkenden 
Römertums’’. 

Schwegler schetst de inborst van Tertullianus als een ge- 
moed vol wilde tegenstrijdigheden, vol rustelooze geestkracht. 
Ebert spreekt van een Punische zinnelijkheid, erfdeel van zijn 
vaderland en wellicht van zijne moeder en eene Oostersche 
fantasie. Het gevoel en de fantasie zijn bij Tertullianus veel 
werkzamer en krachtiger dan het rustig overwegend oordeel en 
het koel en nuchter denkend verstand. Hartstochtelijkheid — dit 
blijft wel de hoofdtrek van zijn karakter. Zijne impatientia kan 
hij nimmer breidelen. Ernstig heeft hij gestreden tegen het ver- 
keerde in zijn aard. Het heeft hem veel gekost, om den vijand 
van binnen terug te dringen. Overwinnen kon hij hem niet. 

Tertullianus is altijd geweest naar het woord van Hiero- 
nymus een eristicus et ardens vir, een man van strijd en van 
vuurvlammen. De hartstocht van het zuiden blaakt door al 
zijne werken. Overvloedig toegerust met schitterende gaven 
scheen hij tot het hoogste bekwaam en geroepen te zijn; 
doch zonder harmonische vorming van het karakter, zonder 
zelfbeheersching en matiging, zonder rust en bezonnenheid 
besloot hij zijn loopbaan als verbitterde secteman aan het 
hoofd van enkele dweepende volgelingen. 

Zijne persoonlijkheid heeft evenveel aantrekkelijks als af- 
stootends. Men kan den ernst van zijn streven, den rijkdom 
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en de levendigheid van zijn geest, de vastheid zijner over- 
tuiging niet ontkennen. Alleen, even zoo duidelijk blijkt ook, 
dat hem in alle dingen de maat ontbrak. Zijne verschijning 
mist iets van het edele, dat den Christen dient te sieren. 

Dat hij eene krachtige persoonlijkheid was, kan niet ont- 
kend worden. Hij bezat eene strijdlustige natuur en de wa- 
penen, die hij gebruikt, worden vaardig door hem gehanteerd. 
Forsche slagen zijn door hem uitgedeeld. Doch tegen één 
tegenstander was hij niet opgewassen. Zijne hartstochtelijke 
en ongeduldige natuur te beheerschen, dat mocht hem ook 
naar eigen getuigenis en tot eigen droefheid niet gelukken. 

Wanneer Böhringer de beteekenis van Tertullianus als 
schrijver vaststelt, wijst hij op drieërlei: op het rhetorische, 
dialectische en polemische in zijne geschriften. 

Zeker, er is veel rhetorica in zijne werken. Wanneer Ter- 
tullianus wil, kan hij welsprekend zijn. Hij kan waardig, edel, 
wonderbaar schoon schrijven. Op teedere wijze beschrijft hij 
het christelijk gebed. Hoe stout en gespierd, hoe moedig en 
krachtig is zijn proza, als hij de martelaars in den kerker 
vermaant en vertroost! Hoe stormt het in dat geweldige 
slot van zijn boek over de schouwspelen, dat met recht ver- 
geleken is met de schilderstukken van Rubens, voorstellende 
het jongste gericht ! 

Een tweede kenmerk is het dialectische. In dialectiek, dis- 
puteerkunst is hij een meester. Met groote scherpzinnigheid 
weet hij argumenten aan te voeren, die zijne meening beves- 
tigen en die van den tegenstander weerleggen. 

Wanneer hij kritiek uitoefent op de handelingen der Ro- 
meinsche rechtbanken, op de gevoerde processen tegen de 
christenen, wanneer hij het dualisme van Marcion bestrijdt, 
dan komt hij uit in volle kracht. Dan doet hij ons denken 
aan de gladiatoren zijner dagen, die tot de tanden toe ge- 
wapend in de arena verschenen. Bijzonder handig is hij in 
het „retorquiren”, om namelijk niet slechts de beschuldigingen 
en aanklachten van de tegenstanders af te weren en af te 
wijzen, maar daarmee hen zelf aan te vallen. Helaas ontaardt 
deze dialectiek soms in sophistiek. Als voorbeeld hiervan 
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herinneren we aan zijne ruwe bestrijding van het tweede 
huwelijk. 

Een derde kenmerk van Tertullianus’ werken is het pole- 
mische. Hij valt aan, bestrijdt en weerlegt. Zelden geeft hij 
eene rustige uiteenzetting. In regelmatig ontwikkelen en uit- 
spannen. van gedachten lag zijne kracht niet. Tot systema- 
tischen opbouw van een geheel was hij niet bekwaam. Hij 
is meer de man der kritiek. Men heeft hem wel vergeleken 
bij een vuurspuwenden vulkaan. Strijd was zijn element, daarbij 
gevoelde hij zich in zijne kracht. Dan spatte zijn vernuft 
vonken. En er was in zijn tijd ook wel behoefte aan een 
geharnasten strijder als Tertullianus om de aanvallen van 
mannen als Marcion en Praxeas af te slaan. Niemand heeft 
dit zoo juist aangegeven als Warfield, gelijk ook overigens 
vooral eerst in den laatsten tijd o.a. door Harnack de mach- 
tige beteekenis van Tertullianus is erkend. 

Het is een opmerkelijk verschijnsel in de kerkgeschiedenis, 
dat de christelijke Latijnsche literatuur als ‘t ware evenals 
eenmaal Athene ten volle gewapend tevoorschijn springt in 
de persoon van een eminenten vertegenwoordiger, die als in 
knop en bloesem, in belofte en potentie haar gansch en al 
in zich besluit en als de drager van haar toekomst voor ons 
treedt. Deze uitnemende representant was Tertullianus, wiens 
loopbaan een opmerkelijk bewijs is, dat God in zijne voor- 
zienigheid zorgt voor the right man in the right place. Zel- 
den werd iemand tot eene grootscher taak geroepen, die er 
beter voor bekwaam was door aanleg en talenten. Het 
oogenblik, waarop hij op het tooneel verscheen, was er wel 
op berekend, om hem tot uiterste krachtsbetooning uit te 
dagen. 

Het was kort na het begin van de laatste decade van de 
tweede “eeuw. Commodus was gestorven en liet als erfenis 
een burgeroorlog na, temidden waarvan de vervolging op- 
nieuw uitbrak in Afrika. Dreigde verwoesting van buiten, van 
binnen werd de Afrikaansche kerk verscheurd door eene 
opeenhooping van rampen: afval, ketterij, schisma's. Midden 
in die verwarring werd Tertullianus geworpen met zijne 
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machtige schouders, die de vijanden van het evangelie aan 
alle kanten terugsloeg. In dat verwarrende strijdgewoel steekt 
zijne hooge heldenfiguur boven allen uit. Hij voert den krijg 
niet defensief, Zelfs tegen het vervolgende heidendom opent 
hij het offensief. Hij is niet tevreden met de weerlegging 
van de lasteringen en het belachelijk maken van den volks- 
haat tegen het Christendom. Maar hij beproeft als jurist de 
onwettigheid van de vervolgingsedicten en als moralist de 
ongerijmdheid van het heidensche bijgeloof aan te toonen. 
Op korte en gemakkelijke wijze baande hij zich een weg om 
de ketters te weerleggen, door reeds dadelijk hun recht van 
spreken te betwisten en vervolgde hen dan onmeedoogend 
tot in iederen schuilhoek van hunne redeneering. Binnen de 
grenzen der kerk geeselde hij met bijtende ironie de toene- 
mende misbruiken en afwijkingen, vooral ten opzichte van 
het christelijk leven. Als polemicus heeft Tertullianus zijne 
gebreken. Hij stelt er zich niet mede tevreden, om den te- 
genstander zakelijk te wederleggen of hem tot beter inzicht 
te bewegen. Maar hij valt hem aan met alle wapenen van 
sarcasme, ironie en spot. Hij vernietigt den tegenstander en 
er blijft niets van hem over. Böhringer spreekt hierbij van 
een Zelotismus der Polemik. 
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KRONIEK. 


Bezweken persorganen. — „Hollandia’' gestaakt. — Haar 
beteekenis gedurende meer dan een kwarteeuw. — Een ho- 
miletiek in duodecimo. — Oordeel van wijlen Ds. Hoekstra. — 
Wrijving van gedachten. — De vrucht van dezen persarbeid. 


Onder den financieelen druk der tijden is reeds menig pers- 
orgaan bezweken. Ik denk aan de periodiek Ons Tijdschrift, 
aan het Kerkelijk Weekblad voor 's Gravenhage, aan de 
Nederlandsche Kerkbode, en aan Hollandia. De uitgave van 
laatstgenoemd blad werd juist bij den ingang der zomervacantie 
gestaakt. En het is mij een behoefte mijn eerste kroniek na 
de vacantie aan de nagedachtenis van Hollandia te wijden. 

Verschillende persuitingen deden reeds gevoelen, dat hier 
een blad van beteekenis heenging. Wat Ds. van Grieken 
daarvan in De Waarheidsvriend schreef, was zeker al te ge- 
peperd, ofschoon het veel waars bevatte. Soberder, maar 
degelijker sprak Professor Bouwman in De Bazuin zijn op- 
recht leedgevoel uit met deze korte, maar juiste karakteristiek : 
„Hollandia heeft jaren achtereen een eigen en uitnemende 
plaats ingenomen onder de Gereformeerde weekbladen, die in 
breederen kring gelezen werden. Het was het persoonlijke blad 
van Ds. Sikkel, die een eigen kijk heeft op de dingen, en 
op vrijmoedige en pikante wijze zijn gevoelen weet voor te 
stellen. Als redacteur toonde Ds. Sikkel te zijn een man van 
vaste overtuiging, een man die de waarheid en het recht lief- 
had en die trouw in de bres stond voor de hem heilige be- 
ginselen’’. 

Met eenige wijziging van formaat en naam (vroeger Hol- 
lands Kerkblad, eerder Zuid-Hollandsche Kerkbode) heeft 
Hollandia even langer dan 27 jaar bestaan. Waar is de tijd 
gebleven? Nog zie ik dat miniem kleine blaadje verschijnen, 
dat op 9 Maart 1889 onder Ds. Winckel werd opgericht, 
volgens een op de classis 's Gravenhage uitgesproken wensch, 
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„dat men toch een blaadje in het licht mocht geven, waarin 
eenige kerkelijke berichten konden opgenomen worden”. Al 
spoedig werd Ds. Sikkel, de oud-redacteur der Friesche Kerk- 
bode aangezocht, om de hoofdredactie op zich te nemen. En 
nu breidde de lezerskring in den Haag en in Zuid-Holland 
zich steeds meer uit. 

Vooral in deze provincie bestond dan ook groote behoefte 
aan een kerkelijk blad. Tot dusver was er de Vriend van Oud 
en Jong meest gelezen. En dat was een zeer onkerkelijk blad. 
Om de vriend te kunnen blijven van oud en jong, van syno- 
dalen en independenten, van gereformeerden en dooperschen, 
roerde de Vriend den kerkelijken strijd maar liefst in 't geheel 
niet aan. En met zijn mystiekerij wist hij ook velen argeloozen 
Gereformeerden naar den mond te praten. Het kostte dan 
ook heel wat moeite om met een blad, dat streed voor de 
eere van Christus als Koning der Kerk, ingang te vinden in 
de Zuid-Hollandsche gemoederen. En ket heeft lang geduurd, 
eer de valsch-mystieke „Vriend van Oud en Jong daar bij 
velen voor goed was uitgebannen, en de „Zuid-Hollandsche 
Kerkbode" er een eereplaats had ingenomen. 

En toen dat eindelijk en ten laatste gelukt was, kwam er 
een nieuwe mededinger opdagen. Na de vereeniging der 
beide gereformeerde kerkengroepen in 1892 ging De Wekker 
het blad tegenwerken, trachtende vele zielen te vangen in 
allerlei strik van den laagsten kerkelijken hartstocht en van 
het meest doode farizeesche separatisme. Wat heeft de Zuid- 
Hollandsche Kerkbode toen geïĳverd vóór de eenheid der kerk 
tegen de vele vrije kerkjes; vóór de gereformeerde beschou- 
wing van den kinderdoop tegen de doopersche opvatting daarvan. 

En allengs kreeg het blad niet slechts voor Zuid-Holland 
maar voor onderscheidene provincies des lands, voor heel 
Holland beteekenis. De Zuid-Hollandsche Kerkbode kon met 
minstens evenveel recht den naam Hollandsche kerkbode dragen. 
En beter nog dan kerkbode paste de naam: kerkblad. Want 
het was nog iets meer, of althans nog iets anders dan een 
bode, een boodschapper, die kerkelijke berichten of boodschap- 
pen over bracht. Het was een heusch kerkelijk blad geworden, 
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een blad, dat het kerkelijk leven en voor de kerk het publieke 
leven besprak. En zoo scheen dan ook Hollands Kerkblad 
de rechte naam te zijn voor het blad, dat sprekende uit het 
hart van Oud-Holland, zijn stem liet hooren voor wat in 
het kerkelijk en in het openbare leven van ons gereformeerde 
volk van belang was. 

Onder den nieuwen naam van Hollands Kerkblad ver- 
scheen het dan ook met Pinksteren van het jaar 1895 in een 
nieuw gewaad. Zoo groeide het plantje en het maakte takken. 
De stof ging steeds meer in vaste rubrieken uiteen. Het kerkelijk 
leven vond een regelmatige bespreking. Uit de kerkelijke 
wereld werd een revue gegeven. Uit de Heilige Schrift een 
stichtelijke overdenking geboden. De Nederlandsche Geloofs- 
belijdenis besproken. De Vragenbus al vaker geopend. Van 
de Leestafel eenig werk gemaakt. Voor de Jeugd of Uit 
het Leven een kolom toegevoegd. En in de Kroniek een 
venster geopend, waaruit een blik op het publieke leven ge- 
worpen werd. 

En hoe pittig en kernachtig wist de redacteur te schrijven 
over elk onderwerp, dat op kerkelijk gebied aan de orde 
van den dag was. En dat nooit enkel incidenteel, maar altoos 
ook principieel. Over verkiezing van kerkeraadsleden en over 
verhuring van zitplaatsen, over singuliere gaven en over op- 
leiding tot den dienst des woords, over het kerkelijk Doctoraat 
en over het Diaconaat, over de vraag, hoe men in het Huis 
Gods moet verkeeren, en over de roeping van 's Heeren 
Gemeente in het midden der wereld. En met zijn gezond- 
democratischen aanleg was het den redacteur nooit te doen 
om uit de hoogte geleerdheid ten toon te spreiden, maar om 
zijn lezers toe te spreken in hun eigen taal, uit het echte 
natuurlijke menschenleven, zoodat ze als vaders en moeders, 
als jongens en meisjes, wel moesten luisteren. Heel het men- 
schelijke leven in zijn rijkste verscheidenheid, spiegelde zich 
af in dit blad. Was het voor den eenvoudigste niet te ge- 
leerd, het was voor den geleerdste niet te eenvoudig. Het 
werd voor velen ook een studieblad. 

En vooral de theologische studenten en predikanten onder 
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de lezers, konden winst doen met menige treffende opmerking 
over den Dienst des Woords. Als proeve daarvan diene deze 
homiletiek in dudecimo, ontleend aan nr. 477 van het blad: 


SCHRIFT EN PREEK. 


Ontsluiting der Schriften schonk de Heere aan zijne discipelen op den 
duur. Altijd werd de onderwijzing over het Koninkrijk der Hemelen voort- 
gezet. Altijd weer werden zij uit de Schriften onderwezen. Bepaaldelijk na 
zijne opstanding uit de dooden zette de Heere Jezus Christus dien arbeid 
voort. En de uitstorting des Heiligen Geestes wordt vooral ook daarin 
openbaar, dat de Schriften zich almeer openen voor het apostolisch oog en 
door den apostolischen dienst voor de Joden, waar zij nog in synagogen 
leefden en voor de Gemeente van Christus, waar zij aanvankelijk vergaderd werd. 

Al voortgaande werden de Schriften ontsloten door de apostolische schriften. 
Let er eens op, wat de evangeliën en de brieven geven tot ontsluiting van 
Mozes en de Profeten en Psalmen. 

Deze apostolische ontsluiting der Schriften is normatief voor de Gemeente 
Gods; zij biedt zelf ons de Schrift Gods; zij is het fundament der apostelen 
en profeten, waarop de Gemeente gebouwd moet worden, en zij is daardoor ook 
model voor de ontvouwing der Schriftuur in heel den loop der Christelijke Kerk. 

Gelijk de prediking tot degenen, die buiten zijn, strekt, om ze tot Christus 
te vergaderen en zoo onder het Woord Gods te brengen, zoo strekt in de 
Gemeente van Christus de bediening des Woords tot ontsluiting der Schriften. 

Uit de Schrift zelf allereerst moet de bediening des Woords worden 
geleerd onder de verlichting en besturing des Heiligen Geestes. Verstaan 
moet worden, hoe de boeken van Mozes de belofte aan Eva en Abraham 
ontvouwen en openen; hoe de Profeten en Psalmen de Weten het Verbond 
ontsluiten; hoe de evangeliën Mozes en de profeten verklaren; hoe de 
brieven den Christus in zijn vernedering en verhooging, Christus en zijn 
koninkrijk, den Christus Gods, den Christus der Schriften, in klaarder licht 
doen treden en toeëigenen, toepassen aan de Gemeente; en eindelijk, hoe de 
Openbaring het licht over de Schriften van apostelen en profeten, over 
Mozes en het Lam doet schijnen. 

Zóó pas gaat men den tempel van den dienst des Woords in. De wolke 
der getuigen van al de dienstknechten Gods, die in het Woord en de leer 
geärbeid hebben, moeten we ook hier bij het voorttreden in het oog hebben. 
Op hun fundament bouwen we voort. Aan hun taak werken wij verder. 
Aan de taak, om de Schriften en alzoo het Woord Gods voor de Gemeente 
des Heeren te ontsluiten, en haar daarin en daardoor op te bouwen. Het 
zijn evensoortige bloemen van dezelfde plant der Schrift, die wij na hen 
hebben te plukken. Het zijn evengelijke knoppen der Schrift, die zich onder 
onzen dienst voor de Gemeente Gods moeten openen. Het zijn druiven van 
denzelfden wijnstok, die wij hebben uit te drukken in den beker der Ge- 
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Apostelen, profeten, evangelisten, herders en leeraars, ze zetten in den 
dienst des Woords, (al hadden profeten en apostelen daarin een extra- 
ordinaire taak) dezelfde taak voort in het werk der bediening tot volmaking 
der heiligen, tot opbouwing van het lichaam van Christus, — opdat de 
Gemeente almeer kome tot die eenigheid en klaarheid des geloofs en der 
kennis van den Zone Gods, tot den volwassen, helderbewusten mannelijken 
staat, tot die mate van de volheid van Christus, die voor haar tijd en roeping 
geëigend is, en eindelijk in volle grootte door de 12 poorten in het onge- 
dempte licht het nieuwe Jeruzalem binnentrekt. 

Daarom werken wij in den dienst des Woords aan een kleed, dat reeds 
begonnen is, en waarvan het borduurwerk reeds verre vorderde. Aan dat 
werk sluiten we aan en gaan we verder. En zóó verder, als de onfeilbare 
mannen Gods ons voorgingen. Al onze willekeur is hier uitgesloten. We 
moeten zóó preeken als de Schriften ons leeren, niet alleen wat den inhoud, 
maar ook wat de wijze van de opening en toeëigening der Schriften aangaat. 

En die wijze variëert in de Schriften. 

De omstandigheden in Thessalonica en in Colosse, in Filippi en in Galatië 
verschilden zeer voor de Gemeente en daarnaar verschilden ook niet alleen 
de inhoud maar evenzeer de gang, de hoogte en de bouw van het apostolisch 
woord. Hoe verschilt het woord van den Heere Jezus Christus ook in 
Jeruzalem en in Galilea, in de bergrede en in den nacht, in welken Hij werd 
verraden; in de brieven ook aan zeven gemeenten van Klein Azië. Maar 
hoe verschillend ook, altoos is die normatieve prediking, als we het zoo 
mogen noemen, classiek, altoos op de hoogte van haar taak, altoos zoo één 
met heel het lichaam der Schrift, één in karakter, één in aard; altoos zoo 
ganschelijk onderscheiden door zijn machtigen greep van het gepraat der 
schriftgeleerden of van het gesprek op de straten. 

Op die hoogte moet ook de goede preek staan. Niet alsof ze ooit de volle 
hoogte zou bereiken, maar ze jaagt er naar; ze toont er in alles het ken- 
teeken van. Ze draagt hetzelfde kleed; ze spreekt dezelfde taal; ze stelt zich 
op dezelfde hoogte van den dienst Gods; ze brengt even welbewust in de 
ontsluiting der Schriften het woord des Koninkrijks. Verschillend naardat de 
Geest tot de Gemeente naar tijd en plaats te zeggen heeft. Maar altoos op 
de hoogte van haar taak en in den stijl, in het karakter, in den organischen 
band en gemeenschap der Schrift. 

Zeker, er zijn tijden, waarin de Schrift voor de Gemeente Gods bijna een 
gesloten boek werd. Maar dat kwam dan toch juist door de ontaarding der 
prediking. Reeds de zangerige, teemende preektoon, zoo geheel verschillend 
van den toon der Schrift, heeft zoo ontzettend veel bedorven. De preek 
werd ereen schommel door, waarin de gemeente een uur lang heen en weer 
bewoog, een schommelwieg, waurin de nuchtersten eerst met protest en 
weerzin nog wat wilden hooren, en er met verstand en belangstelling bij 
wilden zijn ondanks de preek, maar waarin eindelijk ook zij overwonnen 
werden en niet meer hoorden maar dommelden en insliepen, om weer wakker 
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te worden wanneer het gepreek ophield. Eindelijk kreeg men, uitgedoofd, 
zin aan dien schommelpreek. Men sliep er zoo naar genoegen door. De preek 
werd het middel, om de gemeente te laten doorslapen, gelijk men den kleinen 
wat in den mond stopt. 

Geeselde de Heere dien preektoon, die het gebrek aan den schriftuurlijken, 
profetischen, apostolischen zin en geest in ons openbaart, eens weg uit den 
dienst des Woords ! 

Maar er is ook een andere toon, die hier schaadt. Het is de toon van den 
gezelligen prater. Het is de praaltoon van den kunstmatigen redenaar. Het 
is de toon van den kouden afslager. En hier hebben we met den toon de 
zaak, die zoo meewerkte en meewerkt, om de gemeente aan de Schrift te 
doen ontzinken. De preek werd òf een koud, dor voordragen van een opstel, 
òf een gezellig gekeuvel voor een uurtje, òf een opgeblazen redevoering, òf 
een altijd herhaald en in elken gewilden vorm geboden beschrijving van de 
hoorders, zooals zij dat graag hadden. 

En door dit en door veel meer is de gemeente, wat de prediking aangaat, 
ontzonken aan de Schriften. Wie dan nog zijn preek op traditioneele wijze 
in heusche of schijnbare Schriftverklaring en toepassing verdeelde, vond pas 
bij het tweede deel gehoor, wanneer er niets meer in schriftuurlijken zin toe 
te passen viel, omdat de Schrift voor de hoorders gesloten bleef. En wie 
zich juist daarom ook van dezen misbruikten vorm losser maakte, om naar 
echt sclriftuurlijke prediking te staan, ook wat den vorm aangaat, die was 
alleen een vreemdeling in Jeruzalem. 

Hoe moet het nu in zulke toestanden der kerk? Moet van de ontsluiting 
der Schriften worden afgezien in de bediening des Woords? Moet voortge- 
gaan worden, om een fekstje te nemen en uit te werken buiten verband 
met de Schriften ? Moet naar aanleiding van een tekst een preek worden 
gehouden ? Moet de preek een toespraakje worden op de hoogte of in de 
laagte van het volk, een gemoedelijk woordje, een woordje over het leven, 
een kort, luchtig stukje vermaning, een vertelseltje uit den bijbel, met andere 
geschiedenisjes er door heen, een gewilde causerie, een beetje platte onder- 
wijzing over van alles? 

Neen. 

Hoe zwak ook de Gemeente is, altoos moet de preek staan op de lijn, op 
het fundament, in den kring der apostelen en profeten, altoos op de hoogte 
der Schrift, altoos in het bewustzijn der Schriften, in het gezag, in het licht, 
in het werk, in den gang en den toon der Schriften. Haar stof kieze zij 
volgens de meening des Geestes naar de omstandigheden en den toestand 
der Gemeente, en zij dale af, op den weg, in de stegen en heggen, in de 
kloven der steenrotsen, in de nooden en wonden, in de nevelen en in de 
donkerheid der Gemeente; zij grijpe haar bij de hand, bij de ziel, waar zij 
neerligt; maar zelve sta zij in de Schriften, profetisch, koninklijk, in den 
Naam des Heeren. Zij ontsluite voor de Gemeente, waar zij haar vindt, de 
Schriften en doe het volle licht der Schriften door het venster, dat zij ontsluit 
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op het pad der Gemeente, vallen. Zeker, het meeste en juiste licht op de 
plaats en het leven der Kerk van het oogenblik, maar een lichtstraal, die 
een blik geeft in het hooge, ontzaggelijke, binnenste heiligdom der Schriftuur. 

Elke preek moet God verkondigen, den eenigen waarachtigen God, den 
levenden God, den Heere, Jehova, die een eeuwig licht is. Elke preek ver- 
kondige zijn Woord aan zijne Gemeente naar de Schriften en zooals de 
Schriften, in den dienst en in den Naam van onzen hoogsten Profeet en 
Leeraar Jezus Christus, Gods gezalfden Zoon, en in de rij der apostelen en 
profeten. 

Zóó brenge de preek de Gemeente tot de Schriften weer en leide haar 
helder en krachtig in de Schriften in en voort, opdat zij zelve door dezen 
dienst weer gebouwd worde naar het gemaakte bestek en oprijze in de ge 
meenschap met de Kerk der eeuwen als de ééne heilige tempel in den Heere. 


Wel mocht wijlen Ds. Hoekstra in de Geldersche Kerkbode 
van 11 Jan. 1913 schrijven : „Ds. Sikkels Schriftdoorvorsching 
is uitnemend, en wat hij over het kerkelijk leven zegt, zoo 
al niet malsch, toch wel menigmaal raak’. 

Sedert de hoofdredacteur zijn blad Hollandia doopte, be- 
perkte hij zich niet hoofdzakelijk tot bespreking van enkel 
kerkelijke vraagstukken, maar kwam hij op voor heel Hollands 
leven, opdat Overheid en Volk, Kerk en School, Staat en 
Maatschappij bij het licht van Gods Woord hun plaats en 
hun roeping van Godswege onderscheiden mochten. En hetzij 
dat hij over het aanschouwingsonderwijs of over vakorgani- 
satie, over het brood der kerk of over den oorlog schreef, 
altoos ontstond door zijn schrijven eenige wrijving van ge- 
dachten. Maar die eer moet toch ieder hem nageven, dat hij 
steeds principieel de zaken behandelde, en vaak vraagstukken 
aan de orde stelde, waarover men sedert lang niet had na- 
gedacht. En daarom twijfel ik niet, of Hollandia zal ook voor 
de toekomst nog rijke vrucht dragen, zij het al naar de levens- 
wet van het tarwegraan. 


J. C. RULLMANN. 


CANVAS 


RECENSIËN. 
Tekst en Uitleg. Dr. A. VAN VELDHUIZEN, 


Paulus en zijn brief aan de Romeinen. Gron. 
J. B. Wolters, 1916. 

Dit nieuwe nummer van Tekst en Uitleg komt met een zeer 
rijken inhoud. Immers de Inleiding bespreekt eerst het leven 
van Paulus (bl. 5—22), waarbij vooral gehandeld wordt over 
de vorming en den invloed van den apostel. In de tweede 
plaats ontvangen we een breede uiteenzetting van Paulus’ 
leer (bl. 23—49), waarin alleen de ethiek niet aan de orde 
komt, wijl die in het deeltje over de brieven aan de Korin- 
thiërs zal worden opgenomen. Dan volgt een en ander over 
den Brief aan de Romeinen (bl. 50—56). Den fekst vindt men 
op bl. 57—77, den uitleg bl. 78—137. Een register, waarin 
tevens is aangegeven, op welke plaatsen de T. R. van Nestles 
tekst verschilt, besluit het boek. 

Inderdaad een rijke inhoud! Ik kan er hier niet aan den- 
ken alles te bespreken, wat ik wel ter sprake zou willen 
brengen. Want alle punten in verband staande met Paulus 
en den brief aan de Romeinen zouden de revue moeten pas- 
seeren. Daarom slechts enkele opmerkingen. De kritiek is bij 
Van Veldhuizens Markus zeker niet ten onrechte gevallen 
over verschillende uitdrukkingen, door Van Veldhuizen aller- 
minst minder eerbiedig bedoeld, maar toch vallend buiten het 
kader der taal, waarin over God en Zijn Woord gesproken 
wordt. De vertaling van Romeinen is in dit opzicht zeer zeker 
veel beter dan die van Markus. Toch is ook hier nog wel 
eens iets, dat beter achterwege ware gebleven, zoo al dade- 
lijk op bl. 58 „zich iets in handen laten stoppen". De vertaling 
als geheel geloof ik te mogen prijzen, wijl ze den zin van 
het oorspronkelijk goed weergeeft. 

Lof heb ik ook voor den Uitleg, die er wel in geslaagd 
is door korte omschrijving te verduidelijken. Toch heb ik 
voor mij ook wel enkele bezwaren. Zoo ga ik op het stuk 
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van Rom. 7 met Dr. Pretorius mede en niet met Dr. 
van Veldhuizen. Dat ik rechtvaardigheid en gerechtig- 
heid liever juist andersom gebruik, is Dr. van Veldhuizen be- 
kend. Daarentegen heb ik me verblijd over de opmerkingen 
bij 2 : 29 en de verklaring van: geloof van Jezus Christus. - 
Een beeld als op bl. 107 over de Grieksche regeering te 
Saloniki is misschien minder op zijn plaats in een boek, dat 
we langer gebruik dan van een paar jaar toewenschen. Heel 
den uitleg door bemerkt men voorts, dat een man aan het 
woord is, die de kwesties door en door kent, die zich inhoudt 
met het oog op de lezers, die hij bereiken wil en de beschik- 
bare ruimte, maar die toch den deskundige toont, hoe goed 
hij op de hoogte is. 

En nu de Inleiding / Daarover vooral zou ik wel lang wil- 
len schrijven. Hier meer nog dan bij den uitleg moet ik den 
schrijver den lof toekennen in een kort bestek ontzaggelijk veel 
te hebben gegeven. Maar hier openbaart zich ook het meest 
het verschil van standpunt. Dr. van Veldhuizen is een groot 
minnaar van de Bijbelsche Theologie, ik moet er als Gerefor- 
meerd niet veel van hebben. En zelfs in dit uitnemende en hoog- 
staande werk vallen toch weer al de bezwaren van het soort 
op. Allereerst is er veel te veel uit de ervaring van Paulus 
geredeneerd. Zeker, Prof. van Veldhuizen keert zich beslist 
tegen de godsdienst-historische school. Hij gebruikt de Hande- 
lingen even goed als bron voor Paulus’ leer als de brieven. 
Waarvoor we zeer dankbaar zijn. Maar toch komt telkens weer 
boven, hoe voor Dr. v. V. de persoon van Paulus alles 
is. Een tweede bezwaar. Paulus is geen systematikus, zoo 
hooren we. En dan toch Paulus’ leer? Is het nu werkelijk 
mogelijk uit de enkele brieven, die bewaard zijn, een systeem 
op te bouwen? Een derde opmerking. Naar de methode der 
Bijbelsche Theologie tracht de schrijver alles zoo veel moge- 
lijk weer te geven in de woorden van Paulus. Toch merkt 
men, dat dit vastloopt. De eene maal zal men moeten zeg- 
gen, wat wist de oude dogmatiek het met haar termen toch 
beter uit te drukken, — iets, waaraan ik bijzonder dacht op 
bl. 31 vlg. (Jezus’ menschheid doorgloeid van het goddelijke.) 
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Een ander maal neemt Prof. v. V. zelf de toevlucht tot de 
dogmatische termen (b.v. unio mystica, bl. 39). Ik kan op de 
onderdeelen niet ingaan. Ik kan alleen zeggen, dat we hier 
eerste klasse werk hebben, maar dat ik onder het bestudeeren 
weer opnieuw gevoelde, hoe terecht Dr. Kuyper in de Ency- 
clopaedie de Bijbelsche Theologie heeft bestreden. 

Het boek geeft twee litteratuurlijsten, een over Paulus, 
een over den brief aan den Romeinen. Wat de laatste betreft, 
zij opgemerkt, dat van Sanday en Headlam de nieuwste druk 
verscheen in 1914, van Schlafter in 1909. 

Tenslotte, wie zich op de hoogte wil stellen van de groote 
kwesties samenhangend met Paulus en den brief aan de Ro- 
meinen, zal nergens zulk een beknopte en toch duidelijke uit-. 
eenzetting vinden als in dit boek van Van Veldhuizen. 


A. Bee G: 


Alttestamentliche Abhandlungen, herausge- 
geben von Prof. Dr. J. NIKEL, Breslau. 

V Band, 3 Heft, Das Gebet im Alten Tes- 
tament von Dr. Theol. ANTON GREIFE, 
VIII + 144 bldz. Mk 3.80. 


VI Band, 1 Heft, Die Gerechtigkeit Gottes bei 
den vorexilischen Propheten. Ein Beitrag zur 
alttestamentlichen Theologie von Dr. FRIE- 
DRICH NöTSCHER, VIII + 122 bldz. 
Mk. 3.40. 

Münster i. W., Aschendorffsche Verlagsbuch- 
handlung, 1915. 


Ik kan zulke studiën niet in handen nemen zonder een 
steelsch gevoel van jaloerschheid. Wat zou het heerlijk zijn 
als ook wij, Gereformeerden, konden wijzen op zulke door- 
loopende seriën van exegetische studiën zoowel op het gebied 
van het Oude als van het Nieuwe Testament. Maar dat zal 
voorloopig nog wel tot de vrome wenschen blijven behooren. 
De Roomschen hebben in dat opzicht heel wat boven ons 
voor. Natuurlijk zijn er verschillende dingen aan te geven 
die dit ook verklaren, en ik wil niet zoo onbillijk wezen om 

voor de kleine groep die uit het echte Gereformeerde, Cal- 
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vinistische beginsel leeft, een even breede krachtsontplooiing 
op wetenschappelijk gebied te eischen als voor onze talrijke 
Roomsche mede-Chrístenen ; maar ik kan ’t toch niet gebeteren 
dat mij hier de verzuchting ontsnapt: mochten wij, Gerefor- 
meerden, in dezen dan toch eindelijk eens wat minder arm 
worden dan wij tot dusverre nog zijn ! 

De studiën waarvan de titels hierboven afgedrukt staan 
hebben beide gediend om den theologischen doctorstitel te 
verwerven. De nauwkeurige en grondige wijze waarop de 
beide doctoren hunne stof hebben bewerkt getuigt dat zij 
dien doctorstitel ook met volle recht verworven hebben, en geeft 
grond voor de verwachting dat deze studie niet hun laatste 
arbeid zal wezen op wetenschappelijk gebied zoo God hun 
het leven spaart. 

Dr. Greif schijnt mij over het algemeen wetenschappelijk 
nog beter geoutilleerd te zijn dan Dr. Nötscher. Bij den 
laatste vind ik b.v. zoo goed als geen buitenlandsche werken 
geciteerd, bij den eerste daarentegen wel. Dat kan niet aan 
den oorlog liggen, want beide geschriften waren reeds pers- 
klaar eer deze uitbrak. Tijdens het afdrukken werden beide 
doctoren opgeroepen voor den militairen dienst in de lazaretten. 

Een kort overzicht van den inhoud toone wat in deze 
studiën geboden wordt. Dr. Greiff begint met eene gedetail- 
leerde etymologische behandeling van de Hebreeuwsche uit- 
drukkingen voor bidden, enz., behandelt daarna wat hij noemt 
de archaeologie van het O. T. gebed (plaats, houding, tijd 
en verplichting v. h. gebed), en geeft dan in een 3e hoofd- 
stuk de formeele en in een 4e hoofdstuk de ideëele ontwik- 
keling van het O. T. gebed. 

Dr. Nötscher begint eveneens met de etymologie en tracht 
daarbij tot eene definitie van gerechtigheid te komen. Ver- 
volgens — en dat is het uitvoerigste stuk van zijne studie — 
handelt hij van de betooning van Gods gerechtigheid (Jahveh 
als wetgever, als richter en vergelder, waarbij weder tal van 
kwestiën ter sprake komen, om maar enkele te noemen: 
onwetendheidszonde, collectivisme en individualisme, en vooral 
als eene zeer belangrijke vraag de verhouding van de pro- 
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fetische bestraffing en de verantwoordelijkheid van het volk); 
terwijl eindelijk in een derde deel de verhouding van de 
gerechtigheid tot eenige andere Goddelijke eigenschappen 
(toorn, heiligheid en genade) wordt bepaald. Eene ernstige 
leemte in deze studie is, dat verzuimd wordt te bepalen welke 
profeten als voor-exilisch gelden moeten. Dr. Nötscher heeft 
dit natuurlijk voor zichzelf wel uitgemaakt, maar hij had dit, 
al was het kort, toch ook even voor zijne lezers behooren 


aan te geven. G. CH. AALDERS. 


De descendentieleer een fata morgana op 
evolutiegebied. Bijdrage tot de leer der 
onstoffelijke oorsprongen en der natuurlijke 
ontwaarding door Dr. J. H. VERLOOP. 

J. H. KOK - 1916 - Kampen. 


Gelijk bekend is draagt de evolutieleer, op organische wezens 
toegepast, den naam van descendentieleer of afstammingsleer. 
Volgens haar zouden de hoogere levende wezens in den loop 
der tijden zich ontwikkeld hebben uit of afgestamd zijn van 
lagere organismen. Over de wijze, waarop dit zou geschied 
zijn, was men het echter niet eens, totdat Charles Darwin 
in 1859 hiervan eene verklaring gaf, die weldra bijna alge- 
meen aangenomen werd. 

De selectie-theorie van Darwin voldeed echter op den duur 
niet; ook bleek zij steeds meer en meer met de feiten in 
strijd. In den laatsten tijd nemen velen een polyphyletische 
afstamming aan ; zoo o.a. de palaeontoloog Gustav Steinmann 
(geb. 1856), die b.v. alleen voor de zoogdieren elf afstammings- 
lijnen ontwerpt. Bovendien schenen verschillende waarne- 
mingen er op te wijzen, dat niet eene ontwikkeling van het 
hoogere uit het lagere, maar veeleer eene omgekeerde evolutie, 
eene degeneratie, eene ontaarding, verbastering of verwording 
den boventoon voerde. 

Zoo neigde b.v. de anthropoloog Hermann Klaatsch 
(1863—1916) over tot de meening, dat de aapmenschen en 
menschapen der Darwinisten gedegenereerde of verworden 
menschen zouden zijn, en eenige jaren geleden uitte een 
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school weldra zouden komen tot eene juist tegenovergestelde 
afstamming dan die, welke de descendentieleer en met name 
het Darwinisme voorstaat. 

In het werk, waarvan de titel hierboven vermeld staat, 
breekt de schrijver eene lans voor wat men zou kunnen 
noemen ‚de theorie der ontaarding of der verwording’, en 
betoogt, dat de natuurontwikkeling der stof en der organismen 
niet een progressief, maar een degeneratief, of zooals hij zegt: 
ontwaardend karakter draagt. Een onstoffelijken oorsprong 
hebben de „ideaaltypen” en door „ontwaarding” ontstaan 
hieruit de tegenwoordige soorten. 

Als ik het goed begrijp, is dat de hoofdinhoud van Dr. 
Verloop's belangrijke brochure, die ongetwijfeld eene nauw- 
lettende lezing en bestudeering ten volle verdient. Wegens 
de feitenkennis, die bij den lezer ondersteld wordt, en ook 
om de zeer talrijke vreemde woorden is dit werk echter niet 
wat men noemt een populair boek, doch alleen genietbaar 
voor hen, wier studie zich min of meer in die richting heeft 


bewogen. W. H. NIEUWHUIS. 


